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से चलना नहीं छोड़ा । भरे खड़े ही खड़े सिरको खूब खुजला लेता, और फिर कोट पर 
हाथ रखकर चलता, पर उसे इतना गम नहीं है। चल देता है, दरवाजा निकल जाता है, 
फिर हाथ धर कर चलता है । 
इसी तरह एक शांतिनगरमें जानेके लिए यह अंधा विषयोंका विषैला पुरुष उद्यम 
करता है। चल रहा है पर जैसे ही मनुष्यभव मिला, जो दरवाजा था शाॉतिनगरमें पहुँचने 
का, बस वहाँ ही इसके खुजलाहट श्रौर तेज हो गई । पशु बेचारे राग करेंगे तो वे उजडडुपन 
से करेंगे, पर मनुष्य राग करेगा तो साहित्यकी कलासे, बड़ी कुशलतासे राग करेगा । तो 
इसके सिरमें खुजनलाहट बहुत तेज हो गई, कषायोंमें श्रासक्ति हो जाती है, बुद्धिको, ज्ञागको, 
वचनोंको, सबको रागमें लगा देता है। तो ज्यों ही मनुष्यभव आया था मुक्ति पानेके लिए 
उस ही मनुष्यभवके दरवाजेपर यह विषयोंत्री खाज खुजलाने लगा । खुजा लो खूब, पर 
समय तो न जाये । जैसे मान लो २४ व्षंके हैं तो २५ के ही रह जाएं और विषयोंकी 
खाज खुजला लें, सो न होगा | समय तो गरुजरता रहता है । निकल गया अब समय । ऐसी 
स्थितिमें विरला ही बुद्धिमान पुरुष होगा जो खाजकी पीड़ाको सह लेगा, मगर उसके प्रति- 
कारमें बंधन न होगा । 
अहितसे निवृत्त रहनेका साधक तच्ज्ञानका बल- भैया ! यह बल, आता है तत्व- 
ज्ञानसे, सम्यक्त्वसे । जिस पुरुषके सम्यग्दर्शन है वह पुरुष पूर्णो बद्ध क्मोके विपाकसे किसी 
राग और भोगमें भी लग रहा 'हो तो भी इतना उत्कृष्ट विवेक है कि उससे हटते हुए लग 
रहा है। जैसे किसीको मालूम है कि यह आग पड़ी है और किसी पुरुषकी जबरदस्तीसे 
क्रपना हाथ आगपर जा रहा है तो हटते हुए जायगा, लगते हुए न जायगा | और पीछे 
शथ्राग पड़ी है, कुछ पता नहीं है और हाथ टेककर आराराम लेनेकी तुम्हारी धुन होती है तो 
लगते हुए हाथ धरोगे कि हटाते हुए ? जोर देते हुए हाथ घरोगे । तो आप यह बतावो कि 
ज्यादा कहाँ जलेगा ? जबरदस्ती किसीकी प्रेरणासे आपका हाथ धरा जा रहा है तो चू कि 
तुममें भी शक्ति है इस कारण तुम हटाते हुए हाथ धरोगे। इसी भ्रकार ज्ञानी सम्यग्हृष्ट 
जीवमें एक ज्ञानबल प्रकट हो, जिस ज्ञानबलके कारण यह हटता हुआ लगता है। प्रेरणा है 
रागकी, पूव॑ंबद्ध कर्मोकी, सो उस प्रेरणाके कारण लगना तो पड़ता है ज्ञानीको विषर्यामें, 
पर वह हटता हुआ्आा लगता है । वह दोस्ती किस कामकी कि मन फटा हो ओर दोस्ती बनाई 
जा रही हो, वह विषयोंमें लगना क्या कि दिल तो हट रहा है और भोगोंसे श्रलग रह रहे 
हैं । यों ये ज्ञानी संत सम्यकत्वके प्रभावसे सुखी हैं । 
जीवका ज्ञानस्यभाव--जीवका स्वभाव ज्ञान है। ज्ञानके अतिरिक्त जीवकी पहिचान 
का और कोई उपाय नहीं है। जो जानता है वही जीव है | वह जीव कितना है, क्रितना 
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जानता है ? इसकी कोई हद नहीं बांध सकता है। यह जीव दो कीस तक ही जाना व्रे 
इससे आगेको न जाने ऐसी सीमा डालने वाला कौन है ? जब यह ज्ञानमय आ्रात्मा अ्रपने 
आपके प्रदेश्ञोंमें ही रहता हुआ दूरकी बातोंकों जानता है तो फिर इसमें कोई हृद नहीं डाल 
सकता कि यह जीव बार कोस तक ही जाने, या इतने क्षेत्र तक ही जाने । यदि यह आत्मा 
अपने स्वरूपसे उठकर बाहरी पदार्थामें जा जाकर बाहरी पदार्थोकों जानता होता तो यह 
कहना युक्त हो सकता था कि जहाँ तक यह आत्मा पहुँच सके वहीं तक जानेगा । किन्तु यह 
आत्मा अपने ही प्रदेशोंमें हरा हुआ इस देहरूपी मंदिरमें ही पड़ा हुआ यहींसे सर्व कुछ 
जानता रहता है । तब इसके जाननेकी सीमा नहीं की जा सकती है। लेकिन देखते तो हम 
आप यह हैं कि किसीका ज्ञान हजार मील तकका है तो किसीका ज्ञान १० हजार मील तक 
है, किसीका ज्ञान १० वर्ष पहिलेका है तो किसीका ज्ञान इससे अ्रधिक वर्ष पहिलेका है। 
ऐसी सीमा देखी जाती है । इसके रोकने वाला कौन है, ऐसा प्रश्त होनेषर यह गाथा कही 
जा रही है। 
णशाणस्स पडिणिबद्धं श्रण्णाणं जिणवरेंह परिकहिय॑ । 
तस्सोदयेण जीवो अण्णाणी होदि, णायव्वो ॥१६२॥ 

ज्ञानका प्रतिबंधक अ्रथवा प्रतिकूल भाव श्रज्ञानभाव है ऐसा जिनेन्द्रदेवके द्वारा 
प्रणीत हुआ है | जहाँ अज्ञान है वहां ज्ञान नहीं रह सकता है श्रौर जहाँ ज्ञान है वहाँ श्रज्ञान : 
नहों रह सकता है। तो ज्ञानका प्रतिकूल विरोधी अ्रथवा प्रतिबंधक अज्ञान भाव है । उस 
अज्ञानके उदयसे 'जीव अज्ञानी होता है। ऐसा जानना चाहिए । 

ज्ञानका सच्चात्‌ आवरण---भेया ! देखिए यह बात साक्षात्‌ श्रावरणकी कही जा 
रही है कि जीवके ज्ञानको रोकने वाला कौन है ? जीवके ज्ञानको रोकने वाला श्रज्ञान है । 
ज्ञान न होना ऐसी वृत्ति जीवके ज्ञानको रोकती है। ऐसा सुनकर मनमें यह लगता होगा 
कि इसमें दूसरी वात क्‍या कही गई है ? ज्ञान न होना सो ज्ञानको रोकता है। वात तो 
एक ही हुई किन्तु यहाँ परिणतियाँ दो हैं--ज्ञानपरिणति और श्रज्ञानपरिशति । तब यह 
बात बिल्कुल ठीक है कि शअज्ञानका परिणमन होगा तो ज्ञानको रोक देगा, किन्तु यह श्रज्ञान 
होता क्यों है ? यदि श्रात्माके स्वभावप्ते ही श्रज्ञान होता है तब वह भी स्वभाव हो गया, 
फिर हानि कुछ नहीं । सो ऐसा तो है नहीं । 

ज्ञानका प्रतित्रन्धक निमित्त ज्ञानावरणकर्म--श्रज्ञावको उत्पन्त करने वाला निमित्त 
ज्ञानावरणादिक कर्मोका उदय है। यह ज्ञानावरणादिक कर्मोंका उदय उपादान रूपसे अ्रज्ञान 

“ को उत्पन्न नहीं करता, किन्तु वह निमित्त मात्र है। सो जीवके ज्ञानको रोका श्ज्ञानने और 

अज्ञानकी उत्पत्ति हुई कर्मोके उदयके निमित्तसे | यह प्रकरण मोक्षमार्गंका चल रहा है। 
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मोक्ष तो सम्यसज्ञान, सम्यंग्दशन, सम्यकचारित्र रूप है। यह रत्नन्रय जीवमें क्यों प्रकट नहीं 
हो पाता ? इसको तीन गाथावोंमें बताया जा रहा है । उन तीनों गाथावोंमें से यह दसरे 
सम्बरकी गाथा है । 

व्यवहार संसार--यह समस्त संसार असार है। किसी श्रोर दृष्टि डालो । संसार 
वहते किसे हैं ? नाना प्रकारके परिवर्तत श्रौर परिभ्रमण करने वाले जीवके समूहका नाम 
संसार है । कुत्ता, बिल्ली, गधा, सुवा, कीड़ा मकोड़ा, पशु, पक्षी, मनुष्य अच्छे बुरे, यह सब 
जीवोंका जो समूह है इसका ही नाम संसार है कि जगहका नाम संसार है। स्थानका नाम 
संसार नहीं है । 

स्थानविभागसे संसार मोक्षके विभागका अभाव--यदि स्थानका नाम संसार कहें तो 
विभाग करके बतलावो कि कितनी जगहका नाम संसार है श्रीर कौनसी जगह छूटी, जिसका 
नाम मोक्ष है । तो यह कहा कि जहाँ सिद्ध भगवान बसते हैं उस जगहका नाम तो मोक्ष है 
और ये असंख्यात दीप समुद्र जहाँ भरे पड़े हुए हैं, जहाँ स्वर्ग और नकंकी रचना है या 
सर्वात्‌ सिद्ध तक है वह सब संसार है। तो ऐसा कहना तो ठीक नहीं बैठ सकता | इसका 
कारण यह है कि जितनेको तुमने संसार माना उस संसारमें भी रहने वाले जो अ्रहंत 
भगवान हैं, वीतराग सर्वज्ञ देव हैं वहाँ पर श्ररहंत भगवान तो बड़े सुखी हैं, परमात्मा हैं, 
तीन लोकके अधिपति हैं, समस्त जीवोंके द्वारा झाराध्य हैं। और जिसको मोक्ष माना है 
उस सिद्ध लोकमें भी श्रनन्त निगोदिया जीव भरे हैं, जो एक स्वासमें १८ बार जन्म मरण 
करते हैं तो वहाँ रहकर भी ये निगोदिया जीव दुःखी हैं | सुखी तो नहीं हैं ? नहीं । तब 
जगहके विभागसे संसार और मोक्षका विभाग नहीं हो सकता | 

परिणार्मोके विभागसे संसार मोक्षको विभाग--परिणामोंके विभागसे संसार और 
और भोक्षका लक्षण ,बनता है। जो रागद्वेष परिणाम है, जो नानारूपका वर्यायमें परिणमन 
है वह सब संसार है । जहाँ रागह्वेप मोह नहीं है केवल शुद्ध ज्ञानका परिणमन है, जहाँ 
ज्ञानके द्वारा दो लोक और ग्रलोक साक्षांत्‌ स्पष्ट जान लिए जाते हैं, केवल जहाँ ज्ञानका 

तैना रहता है ऐसे निर्दोष परिणामका नाम मोक्ष है । परिणामोंसे ही संसार है और पेरि- 

णामोंसे ही मोक्ष है । 

जीवमें संतारभाव आनेसे बिगाड़--जैसे पानीमें नाव पड़ी रहे तो न्ावका बिगाड़ 
नहीं होता, पर नावमें वानी आरा जाय तो नाव डूब जाती है। इसी प्रकार इस संसारमें हम 
आप बस रहे हैं, इससे हमारा कुछ भी बिगाड़ नहीं है, पर हम आप अपने चित्तमें संसारको 
बसा लें, मोह रागह्वेष बसा लें, इनः पदार्थोको अ्रपनेमें ही स्थान दें तो इससे हमारा आपका 


विगाड़ है । 
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संसारवी अज्ञानर्पता--यह सब संसार अज्ञानरूप है। जहाँ तक गज्ञान माता है, 
परमार्थ संसार वहीं तक है। और मनुष्यको तो १२ गुणस्थान तक माना है । एक द्ष्टिसि 
१२वें में नहीं है ब्योंकि वहांसे लौटनेकी बात नहीं है। इसलिए ११वें तक संसार है। और 
एक दृष्टिसे ११ वें रुणस्थानमें संसारभाव नहीं । वस्तुत: जिस जीवको रागह्वेष भावोंसे विरक्त 
केवल ज्ञान्ज्योतिर्मय आत्मतत्त्वका परिचय हो गया उसका संसार छूट गया। उसके श्रननन्‍्ता- 
नुब्धी वपाय नहीं है। अनन्तानुबंधी कषायसे अ्ज्ञान है। इस ज्ञानभावका प्रतिबन्धक कौन 
है ? प्रज्ञानभाव । यह अज्ञान मुझे मोक्षमार्गस रोकता है । सीधे शब्दोंमें यों कह लिया जाय 
कि यह मोह ही मोक्षसे मुझे रोकता है । 

प्रभुक्दी प्रशुताके रूप---मोह और मोक्ष, ये दोनों बराबरके वल वाले परिणामन्त हैं। 
मोक्षेके परिणशमनमें यदि अनन्त सुख भरा है तो मोहके परिणमनमें श्रनन्त दु.ख भरा है। 
मोहका परिणमन करने दाला जीव मोक्षको नहीं प्राप्त कर सबता है श्रौर मोक्षका परिण- 
मन करने वाला जीव मोह नहीं प्राप्त कर सकता है । मोक्षके परिणमनमें यह सारा विश्व 
ग्राकाशमें एक नक्षत्रकी तरह ज्ञात हो रहा है । इतना दिराट रूप है केवलज्ञान्के भगवान 
का कि विराट रूपमें यह सारे विराट ज्ञेय पदार्थ, विराट विश्व उनके ज्ञानके एक कोनेमें 
समाया रहता है । तो यदि प्रश्चु भगवानका, मुक्त जीवका इतना विराट रूप है तो इस संसारी 
जीवका भी विराट रूप देखिए । निगोदसे लेकर स्वयभूरमणा समुद्रमें रहने वाले मच्छु तक 
इतने प्रकारके देहके अवगाहनाके काय हैं, ऐसा विचित्र देहरूप परिणामन कर लेना यह 
वया इस आत्मप्रश्चुका विराट रूप नहीं है ? मुक्त जीव और मोही जीव, इन दोनोंका श्रद्भुत 
पराक्रम आप देखते चले जा रहे है, पर मोही जीवके पराक्रममें केवल श्राकुलताएँ हैं श्लौर 
भोक्षार्थी जीवके पराक्रममें श्रनन्‍्त आनन्द है। न्‍ 

आत्मप्रशुकोी अनात्मपदार्थों से विविक्तता--हम आप सब समस्त पदाथसे जुदा हैं । 
जितने भी चेतन अभ्रचेतन भौतिक पदार्थ इस जगतमें हैं उन सबसे मैं न्‍्यारा हूं श्रौर घरमें 
उत्पन्त होने वाले जो ५-७ जीव हैं उनसे भी मैं न्‍्यारा हूं। मैं इस शरीरसे भी न्यारा हूं । 
में जो जान रहा हूं उस जाननहारको तो तकिये । यह सबसे न्‍्यारा केवल ज्ञानस्वरूप है । 
इस ज्ञानचन आत्मप्रशुके अंतरज्भमें किसी भी प्रकारका रागद्ेप नहीं है। ऐसे इस प्रात्मप्रश्न 
पर हम आप क्तिना अन्याय करते चले जा रहे हैं ? कितने रागद्वेप मोह बनाते चले जा 
रहे हैं जिनके कोरण इस जीवको चारों गतियोंमें भटकना पड़ रहा है । किसीसे भी विश्वास 
न करो कि इन पदार्थोके कारण मेरा हिंत हो जायगा । पुत्र मेरा हित न करेगा, कोई मित्र 
ऐसा नहीं है जगतमें जो स्वार्थके बिना मेरी खबर रखने वाला हो | कोई वंधु नहीं है ऐसा 
लोकमें, कोई परिवारका सदस्य नहीं है ऐसा लोकमें कि खुदके रवाथेको पूर्ति हुए बिना 


इस ज्ञानका पाक्षात्‌ प्रतिवंधक 


इस श्रज्ञान परिणामकी प्रेरणासे यह जीव 
या, लोथ, अं हमे लगता है । ) अंदाज कर लो ि 
मिलता क्‍या 8: यह ही मिथ्याचारित्र ये 


के इस कपायके फलसें 
विपयकषाय भाव आत्मंश्ांत्िको मिटा देते 
| आत्मशान्ति के २, आत्मविश्वाम के अथवा सम्यकचारित्र क बात है । मो 
- मार्गका उपाय न्यकचारित्र है हैं सम्यकचारित्र भी भे आप झआत्याका स्वभाव 
। यह क्‍यों नहीं शरकेट हो पाता है ? इस सम्बंध 
बे जा रही है 


में श्रव इस प्रकरणाक्री तीसरी गाथा कही 


हैं, वे प्रपदार्थ 
पड़े-पड़े अ्रपने 
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ही आत्मासें पड़े-पड़े अपने ही गुन्तारेसे कव्पनाएं बना-वना कर स्वयं क्रोध किया करता है, 
दु:खी हुआ करता है । इस ऋरोधसे प्रात्माके सारे गुण जले जा रहे हैं, पर विवेक नहीं है तो 
क्रोध किए बिना यह रहता नहीं है | जिसे संसारके यथार्थस्वरूपका परिचय नहीं है वह इन 
दुर्गतियोंमिं ही भटकता है । ह 

जैरे भन्ने बुरे होनेका कारण मेरा भला घुरा परिणाम--भैया ! क्या करता है श्रपन 
को ? जैसे बड़े पुरुष छोटे श्रादमीकी गहतीकों श्रनसुनी कर देते हैं, इससे मेरा क्या बिगाड़ 
होता है, इसी तरह ज्ञानी पुरुष परद्रव्योंके परिणमनका श्रंदाज कर लेता है। इन परपदार्थों 
के परिशमनसे मेरा क्या हित श्रहित होता है, मैं बुरा होऊं तो मेरा श्रहित होगा और मैं 
भला होऊं तो मेरा भला होगा । यह एक पत्रका निर्णाय है। मेरे बुरा होनेका मतलब ही 
कषायोंका लिपटा होता और मेरे भले होनेका मतलब है कपायरद्वित शुद्ध ज्ञानमान्र अपने 
स्वरूपको निहार कर ज्ञानमान्र परिणमन बनाना, यह है भला होनेका परिणमतन, सो इस 
स्वरूपको इन दुष्ट भावों ने दबा रखा है, मोह, काम, क्रोध, मान, माया, लोभ-इन ६ शज्ुवों 
ने मेरे इस ज्ञानस्वरूपको बरबाद कर दिया है जो कि शअनन्तानुबंधी क्रोधादिकके भेदसे २४ 
प्रकारके कहे गए हैं। कषाय भावके उत्पन्न होनेसे साक्षाव्‌ सम्यकचारित्रका विनाश होता 
है। ये सारी बातें रखना, खोटा अभिप्राय रखना, अज्ञान होता, कषाय होना यह आत्माका 
ही कर्म है। इन्हें आत्मा ही तो किया करता है। ये कर्म स्वयं मोक्षके हेतुके तिरोधायी हैं 
श्र्थात्‌ जब हमारा कर्मेछपी परिणमन है तो वहाँ मोक्षमार्गहपी परिशमन नहीं है। इस 
कारण समस्त कर्मोका प्रतिपेध किया गया है । 

धर्म भावकी उत्कृष्टता -- यह पृण्यपापका अ्रधिकार है| इस प्रन्थमें शुभ परिणामोंको 
पुण्य कहा है श्रोर अशुभ परिणामोंकी पाप कहा है, मगर इन दोनोंसे उत्कृष्ट विलक्षण एक 
धर्म परिणाम देखिए । जो भोक्षका साक्षात्‌ उपाय है। शुद्ध वीतराग, ज्ञानमात्र सहज श्रात्म- 
स्वरूपको .निहारना सो धर्म है। इस धर्मका तिरोभाव किया है, विनाश किया है तो इन 
विश्रम व कषाय कर्मोने किया है। चाहे वह शुभ परिणाम हो, चाहे पाप परिणाम हो वह 
धर्ममावकों रोकता है। इस कारण मोक्षके हेतुको रोकनेके कारण ये पुण्य पापरूप दोनों 
ही प्रकारके कर्षे निषेध योग्य हैं | 

कर्म के प्रतिपेधमें कंव्यसम्बन्धी प्रश्मोत्तर--इस प्रकार समस्त कर्मोंकी निषेधके 
योग्य बतानेपर एक जिज्ञासु पुरुषको शंका उत्पन्न होटी है कि फिर क्या किया जायगा ? 
हम खंटे भावोंक्री दुर कर दें श्लौर तप, ब्त नियम भावद्भक्ति आदि शुभ परिणामोंको भी 
दूर कर दें तो फिर क्‍या किया जायगा ? उत्तर--फ़िया जायगा एक ज्ञानमात्र स्थिति हो 
जायगी । देखिए झाप सबवी गृहस्थावस्तरा है।  गृहस्थामें शुभोपयोगकी मुख्यता है, देवपूजा 
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करिये, गुरुवोंदी उपासदा बरिये, दयम, ब्रत श्रौर तपमें लगिए और उदार होकर दान 
कीजिए । ये ६ प्रकारके काम गृहस्थोंको करनेके लिए बताए गए हैं | सो ग्रहस्थोंमें यद्यपि 
शुभोपयोगकी मुख्यता है किन्तु यदि दृष्टि ऊंची नहीं चलती है तो मोक्षमार्गसे तुम वंचित 
रहोगे । साधुका ज्ञान और शधावकका ज्ञान चूंकि आत्मा तो वही है, एकसा रहता है मोक्ष- 
मार्गके निर्णयमें । गृहस्थोंकी दृष्टि ऊंची रहेगी, तब छोटे-मोटे शुभोपयोगरूपी धर्म भी श्रच्छी 
प्रकार पलेंगे । यदि शुभोपयोग तक ही हृष्टि रहे तो न शुभोपयोग हाथ रहेगा श्रौर न शुद्धो 
पयोग हाथ रहेगा । इस कारण मोक्षार्थी पुरुपषके लिए क्या करना चाहिए, इसका वर्णन अ्रव 
अमृतचन्द्राचार्यके एक कलसमें कहते हैं । 
पुएय पापरूप समस्त कर्मो' के व्यागका उपदेश--सन्यस्तव्यमिदं समस्तमपि तत्कर्मव- 
मोक्षाथिना । सन्यरते सति तन्न का किल कथा पुण्यस्य पापस्य वा । सम्यक्त्वादिनिजस्वभाव- 
भवनान्मोक्षस्य हेतुर्भवन्‌ । नैष्कर्म्य प्रतिबद्धमुद्धततरसं ज्ञानं स्वयं धावति | कह रहे हैं कि मोक्ष 
के चाहने वाले पुरुषके लिए सर्व प्रकारके कर्म त्याग देने चाहिएँ । कर्म मायने करतृत । पुण्य 
की करतृत और पापकी करतृत । शुभोपयोगकी करत्तको त्यागना चाहिए | कोई पृण्यकी 
करतृतको त्याग दे और पापकी करतृतको न त्यागे तो वह तो सीधा नरक निगोदका पात्र 
है। इसके अतिरिक्त और कोई गति उसके लिए नहीं है किन्तु पाप और पृण्य दोनोंको एक 
साथ त्याग सके तो उस जीवकी महिमा है और वह जीव मोक्षका पात्र है । 
पुएयपापरूप दोनों कमोके त्याग्का फल--ग्रहस्थावस्थामें कैसी वृत्ति होनी चाहिए 
कि पापका तो त्याग करें और धर्मका लक्ष्य रखें और पुण्य परिणाम होता हो तो होने दें । 
यह स्थिति होती है ग्रहस्थावस्थामें | तो जब यहाँ मोक्षार्थी पुरुषके लिए पृण्य, पाप दोनों 
प्रकारके कर्मोंका त्याग कर" बता दिया है तब पृण्य और पापकी तो कथा ही क्‍या है ? जब 
शुभ और अशुभ व ज्ञानके बदलने रूप तककी क्रियाका त्याग बताया है तत्र पुण्य और पाप 
की कहानी कौन कहे ? ये तो त्यागने योग्य ही हैं। तव होता क्या है कि जब सब प्रकारके 
कर्मोको त्याग दिया जाता है तो सम्यवत्व ग्रादिक जो आत्माका स्वभाव है उस स्वभावरूपसे 
यह आत्मा होने लगता है। झ्राप कषाय न करेंगे तो शांति भक मारकर झआयगी । आप 
ग्रभिमान न करेंगे तो कोमलता अपने श्राप श्रायगी, सरलता स्वयं विराजेगी, जब आपके 
तृष्णा न रहेगी तो पविन्नता स्वयमेव झायगी, क्योंकि ये सब ग्रात्माके स्वभाव हैं । 
ज्ञानसंयतित्रा उत्कृष्ट फल -- जब यह .जीव समस्त विषयकपायोंकी इच्छाकी त्याग 
देता है, सर्व प्रकारके कर्मोको त्याग देता है तब सम्यवत्व आदिकका अपने स्वभावसे परिणमन 
होता है और उस परिणामनमें यह ज्ञान मोक्षका हेतु बनता है। यह ज्ञानयोगमें, समाधिमें 
स्थित होता है, इस ज्ञानका रस बढ़ने लगता है, ओर अगर श्राप बाहर जाननेकी कोशिश 
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करते हैं तो ज्ञानमें कमी रहती है। जब हम बाहरमें जाननेकी कोशिश न करें बल्कि सर्व 
पदार्थंके जानमेका हम अपनी बुद्धिसे त्याग कर दें तो अपने आपकमें इस ज्ञानके संयत होनेके 
कारण ऐसा ज्ञानरस बढ़ेगा कि तीन लोक तीत कालके समस्द पदार्थ एक साथ जानने में 
ञग्रा जायेंगे | वहो तो प्रभुकी दशा है | । 

प्रशुभक्तिकी पोहनाशकभावरूप्में परिवतेना--हम प्रतिदिन आकर मंदिरमें भगवान 
स्थापना जिनेन्द्रके समक्ष प्रणाम, नमरकार, पूजन, स्तवन करते हैं तब यह भाव भरें कि 
प्रभु जो तेरा स्वरूप है वही उत्कृष्टस्वरूप है, यही मेरे लिए शरणा है श्रौर ऐसा मैं भी हो 
सकता हूं। आपके ध्यानके प्रतापसे मुभमें वह बन्न प्रकट हो कि मेरा मोह दूर हो जाय 
और आप जैसी उत्ह्ृष्ट श्रवस्था मेरेमें प्रकट हो । इतना भाव यदि इस पूजन, स्तवनके समय 
नहीं भर सकता है तो समझ लीजिए कि हमने पूजा ही नहीं की । ऐसा उत्साह जगे 
कि मोहको तो नष्ट ही कर दें । 

ज्ञान व वैशग्यपूषक कतेज्य--घर छोड़नेकी बात नहीं आपसे कही जा रही है। 
आपके लड़के आपकी दूकान वही है किन्तु भीतरसे इतनी श्रद्धा कर लेनेमें आपका कुछ बिग- 
डता है क्‍या ? यह जीव है, इसकी भिन्‍न सत्ता है। ये मेरे कुछ लगते नहीं हैं। ये किसी 
गतिसे आए हैं श्रौर किसी गतिको चले जायेंगे, सदा रहनेका यह संयोग नहीं है, ये सब 
बिछुड़ जाने वाले जीव हैं ऐसी श्रद्धा बनी रहे, लोकव्यवस्थाके नाते करना सब कुछ आपको 
पड़ेगा | दूकान चलाये बिना काम न चलेगा, कोई प्रकारकी ग्राजीविका किए बिना काम 
न चलेगा, गृहस्थीका गुजारा न होगा, पर सच्ची श्रद्धा यदि साथ रह जायगी तो ,समभ 
लीजिए कि हम सोक्षमार्गमें लगे और श्रद्धाविहीन होकर जैसा चाहे तैसा कीजिए । उसका 
फल तो संसारमें जन्ममरण करना है । मनुष्यभवसे चिगकर कीड़े मकोड़े, पशु पक्षी श्रादिमें 
जन्म ले लिया तो इनमें ही जानेमें अपना लाभ समभते हैं। श्ररे लाभ नहीं है । तो कार्य 
ऐसा कीजिए कि जिससे जब तक मेरा संसार शेष है तब तक धर्मका समागम मिलता रहे 
श्रोर उसमें ही पल पुसकर हम निर्वाणको प्राप्त करें । 

ज्ञान ओर कर्माविरतिका भी क्वचित्‌ सुशपत्‌ निधास--जब तक जीवके कर्मोंका उदय 
है शोर ज्ञानके सम्यक्‌ प्रकारसे विरति नहीं होती है ऐसी स्थितिसें ज्ञान और कर्म दोनों एक 
साथ श्ात्मामें ठहरते हैं । कोई जीव ऐसे हैं कि जिन्हें ज्ञान तो यथार्थ हो गया, किन्तु कर्मो 
का उदय प्रबल होनेसे वे क्रिया क्मोंसे चिरक्त नहीं. रह सकते, इसलिए कुछ प्रवृत्ति भी है, 
ऐसी स्थितिमें कुछ जीवोंके ज्ञान और कर्म दोनों एक साथ चलते हैं अर्थात्‌ आरम्भपरिग्रहमें 
भी लगना, भक्ति हि वने रहना ओर छुद्ध चैतन्यस्वरूपकी प्रतीति, उन्मुखत्ता रहना-ये दोनों 
एक साथ रहते हैं। पूरे उपयोग नहीं होता, ऐसी प्रवृत्ति चल रही है और उसका यथार्थ 
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ज्ञान बना हुआ है इसलिए प्रवृत्तिसे निवृत्ति बी भावना चल रही है। जब ऐसी स्थिति होती 
है कि ज्ञान भर कमोके इक्ट्रा रहनेमें विरोध नहीं आ्राता, किन्तु उस परिस्थितिमें भी 
जितने कम हैं, जितने कर्मभाव है उतने तो वे दंधके लिए है और उसमें जितना ज्ञान भाव 
है वह मोक्षके लिए है । जो जानन है वह तो कमोसे रहित है, राग द्वेषसे दूर है। उस कर्म 
के करनेमें इस जीवको मालिकाई का अनुभव नहीं होता । 

परका स्वामी सानना अज्ञान--वह श्रात्मा अज्ञानी है जो किसी परवस्तुके प्रति 
ऐसा भाव रखता है कि मैं मालिक हूं | मकान धन वेभव परिवार मित्रजन सब कुछ अपने 
से अत्यन्त न्यारे हैं। मैं उनमेसे किसका अपनेकी मालिक समझ, यह बड़ा मलिन परिणाम 
है । इसका फल अच्छा नहीं होता । संसारमें रुलना ही इसका फल है। ऐसा पवित्र जेन: 
शासन पाकर अपने उपयोगको इतना तो निर्मेल वना लो कि यह मैं आत्मा केवल अपने ही 
स्वाधीन हूं, किसी परवस्तुका परका मालिक नहीं हूं । ऐसी अंतरज्भमें श्रद्धा बना लो। 
बात भी सही ग्रही है इस कारण कहो जा रद्दो है। यदि परका मैं मालिक हूं, ऐसा ही भाव 
बनाया तो मालिक तो त्रिकाल हो ही नहीं सकता । पर इस अ्रममें जो पाप बंधेगा उसका 
फल भव-भवमें भोगना पड़ेगा पुण्यका उदय है, कुछ ठाठ मिल गया, इसमें आसक्त न हों, 
यह सदा रहनेको नहीं है । इसका वियोग होगा । कुछ अपने आत्माकी सुध लो । कर्मोका 
उदय है, ग्रहस्थीमें रहना पड़ता है पर उनमें मालिकाईका अनुभव तो न करो, इतना तो 
गम खाबवो, अन्यथा फिर गति सुलभनेको नहीं है । 

मोक्षका साधक ज्ञातृत्व परिणमन--मोक्षके लिए तो एक ज्ञानपरिणमनको साधक 
बताया गया है। तुस सबके ज्ञाताद्रष्टा मात्र रहो | यदि राग होता है तो उसके ज्ञाता रहो । 
मोक्षमागेमें जब व्यवहारपद्धतिसे चलते हैं तो वहाँ ज्ञान और प्रवृत्ति दोनों बने रहते हैं। 
जेसे गृहस्थजन पूजा करें, गुरु उपासना करें और और प्रकारकी समाज सेवा करें किन्तु ये 
सब करते हुए भी श्रन्तरज्जमें यह ज्ञान रखना आवश्यक है कि है हमारा कहीं कुछ नहीं, 
मेरा उपयोग विषय कषायोंमें न लग जाय, इस कारण अपने उपयोगको किसी शुभस्थानमें 
लगाएं। पर पूरा तो पड़ेगा मेरे ज्ञानभावसे ही ऐसी श्रद्धा बनाए रहें । साधु भी वो 
ग्रपने पदके योग्य सब चेष्टाएँ करके ऐसी श्रद्धा रखता है कि मैं तो चैतन्यमात्र हू, मेरा 
लोकमें कहीं कुछ नहीं है । यह सब कुछ करना पड़ता है। इस संसारसे मुक्त होना है, इस 
लिए महाब्रत, समिति, ग्रुप्ति-ये सब पालन करने पड़ते हैं किन्तु मेरा स्वरूप तो शुद्ध ज्ञान- 
स्वरूप है । | 

अज्ञानियोंकी क्रियाकाण्डोंमे ही रुचि--केवल ज्ञाता द्ध्टा रहना मेरा काम है। 
ऐसी ही बात यथार्थ है, लेकिन कोई अ्रज्ञावी पुरुष ज्ञान और क्रिया कांडोंमें से केवल क्रिया 
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कांडोंका ही आलम्बन करे, जानभावत्रो छोड़ दे, जो ब्रत, तपस्था, नियम आदिक किए जा 
रहे हैं उनकी ही हठ पकड़ले ऐसा करनेमें ही धर्म है, इससे ही युक्ति मिलेगी | ज्ञानको छोड़ 
दें तो वह मुक्तिमार्गका यथार्थ पथिक नहीं है। जैसे यहाँ दर्शन करने आते तो भगवानको 
जगानेके लिए घंटा ठोका करते हैं। इतना भी ध्यान नहीं होता कि लोग सामायिक या शास्त्र 
सभामें बैठे हैं, उत्को बाधा पहुँचेगी तो यह एक क्रियाकाँडकी आसक्ति ही तो है। जिन 
साधुजनोंने क्रियाकांडोंकी ही पकड़ लिया और ज्ञानको छोड़ दिया तो मुक्तिका माग तो यह 
ज्ञानभाव ही था | 

वाह्आरित्रक्ी उपेक्षासे हानि -- इस ज्ञानभावकों भूल गए तो मुक्ति कहाँसे पावोगे ? 
कोई पुरुष ऐसा हो कि शास्त्रोंमें सुन रखा है कि मोक्षका मार्ग ज्ञान ही है, कुछ करना नहीं 
है ब्रत, नियम, तप वगैरह, सो वह हो गया स्वच्छन्द | श्रव वह उद्यम और पुरुषार्थ करेगा 
क्या, और गप्पें मारने लगे कि आत्मा है, ज्ञानमात्र है, खाता नहीं, पीता नहीं, चलता नहीं, 
ये राग हैं, भक्ति करनेसे पृण्य होता है । पुण्य संसारका कारण है, गप्प मारनेमें लग गए 
और भीतरमें ज्ञायकस्वभावी प्रश्चुकी पकड़ न कर सके तो वह भी स्वच्छन्द्र हो गया और 
शिथिल हो गया । थे दोनोंके दोनों तिर सकतेमें भ्रसमर्थ हैं । 

ज्ञान ओर अ्रप्रमादसे सिद्धि-- जो निरन्तर ज्ञानरूप होता है, जो क्रियाकांडोंमें नहीं 
पड़ते, जिनके प्रमाद नहीं होता वे सावधान हैं, वे ही लोग इस लोकके ऊपर तैरते है श्रर्थात्‌ 
समस्त लोकको मात्र जानते हैं, परमात्मा बनते हैं । सर्वत्र मुख्यता है. सम्यक्त्वकी । सम्य- 
वत्वके समान तीन लोक तीनकालमें श्रेयस्कर पदार्थ कोई नहीं है श्रौर मिथ्यात्वके समान 
ग्रहितकर तत्त्व और कोई नहीं है। मेरा ही आझात्मा मुझे झ्ानन्दमें पहुँचाता है और मेरा ही 
श्रात्मा मुझे क्लेशमें पहुंचाता है, संसारमें पहुंचाता है । मेरा ही आ्रात्मा मुझे मुक्तिमें पहुँचाता 
हैं । मेरा रक्षक इस लोकमें कोई दूसरा नहीं है। जो पद्धति रुंज्ारसे छूटनेकी है उस पद्धति 
से ही ससारसे छूटा जा सकेगा और जो पद्धति संसारमें रलानेकी है उस ही पद्धतिसे संसार 
में रलना होगा । 

एकान्त हठका निपेध--यहाँ एकान्तमतका निषेध किया गया है। जो अपने ज्ञान- 
स्वरूप आत्मावी तो जानता नहीं है और व्यवहारमें दर्शन ज्ञान चारित्रके अंग और दशेनक्री 
क्रियाश्रोंकी ही, श्राउम्बरको ही मोक्षका कारण जानकर उसमें ही तत्पर रहे वह कर्मनयका 
पक्षपाती जीव हैं। कर्मनयके पक्षपाती जन ज्ञानकों तो जानते नहीं और क्रियाकरांडोंमें ही 
रहकर खेदजिन्न होते हैं । वे संसारससुद्रमें डूबते हैं, तिरतेका उन्हें श्रभी उपाय नहीं मिला । 
रावसे बड़ा काम तो शांतिसे रहनेका है । वह धर्म क्या है जिस धर्सके पालते हुंएकी स्थितिमें 
भ्ग्मांति पैदा हो जाय, क्रोध आ जाय । वह धर्म नहीं है, वे श्रत, नियम, सोध भी घर्म नहीं 
हैं, जिनमें क्रोध बना रहे, मानव माया बनी रहे । वे कर्मोके चंगुलमें फंसे हुए हैं । 
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संकटोंके पदल-ण दया ! चारों ओरसे हे आत्मापर संकट छागे है? हैं। आज 
मनुष्य है, मरकर पेड़ पौधे बन गए तो समझो कि उनदी कया होलितें है! दुनियावी 
दृश्सि देखो उनका क्या .हाल होगा कितने संकट आएं हुए हैं इसपर १ यहाँ घमण्ड करने 
का कुछ झ्रवकाश हैं, क्रोध करनेका कट काम हैं। मार्गों, लोभमें रमनेसे माना लाभ है। 
श्ररे. चारों ग्ोरसे संकट ईए जीवपर छाए हैं। तो है भव्य आत्म, त्‌ उस शुद्ध भगवानके 
स्वरूपकी उपासना9ों रहें और जगतके ईते सब जीवबोंको परमात्मस्वरूपमें निरख । इसमें न 
कोई तेरा साधक है और ने कोई बाधक है । ये सब प्रमात्मतत्त्व हैं, जो ये जगतके जीव 
झल रहे हैं ये पुषत अपने आपको भूलकर झल रहें हैं । यहाँ तुम्हारा साधक या वॉच कोई 
नहीं है । 57 अपनी समतासे रहो और इस जीवनको मुर्त्ति. मार्गमें लगाओ । 

यह पृष्यपापका अधिकार तरल रहा है। यह अब समाप्त होने को है । इस समाप्ति 
के प्रसंगर्मे इस तरह॒का ध्यान बनाओ कि लो अब तक मैं खुे सुत चुका कि इस जीवका 


आअशुभभाव करना यें दोनों दी संसार में झलानेके कीररए हे । ऐसा जानकर यह ज्ञान जीन 
मात्र आत्माकी जाने, यही ज्ञानकी उत्क्ध्ता है । संसारमें अनेक प्रक्ारके शर्ते हैँ । आवि- 
कारवा शीने। राजनीतिका ज्ञोर्ने, व्यापार विज्ञीन, अनेक कलाबोंका ज्ञान, पुर इन शीत 
बढ़ाने बालोंसे पूछा कि खब तुमने ब.लाएँ, दिखायी शोर मायामय लोव-के बीच बड़प्पनका 
थी शौक लूटा, +० तुम्हारी आत्मामें कुछ शाॉँति अ्कट है है या नहीं १ बहाँ यह उत्तेर 
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पछतावा ही हाथ रह जायगा । तो उस पछतावेसे लाभ क्या है ? जीवन रहते हुए पछता 
लेनेपर तो कुछ लाभ मिलता है, जोवत जाने पर पछतावा किया दो उससे क्या लाभ 
मिलेगा ? 

ज्ञानव.ला--भैया ! सत्य श्रद्धा जगावो । भोतरकी यह बात है। किसीसे कहना 
नहीं है कि यह पुत्र तो निभोदका कारण है, यह स्त्री तो नरकी खान है, यह कहना नहीं 
है | भीतरमें यह श्रद्धा रखो कि कर्मोदयवश इनमें लगना पड़ रहा है। स्त्री हो, पुत्र हो, 
कोई भी हो, यह जो परवस्तुवोंका आकर्षण है वह अ्रपनेको रीता कर डालता है। खुदमें 
जब भरकमपना नहीं रहता तब यह स्वयं रीता हो गया । शांति और आरानन्दकी धुनि नहीं 
होती तो यह दर-दर ठोकरें खाकर अपने समयको ग्रुजारा करता है। इस भेदके उन्मादको 
तजो, एक ज्ञानस्वरूप अपने प्रभ्ुको निरखो, जगतके श्रन्य जीवोंको भी अपने स्वरूपकी 
तरह निरखो, ये किसी भी प्रकार चलें, परिणमें, उन सबसे कर्मोंकी प्रेरणा समझो, जीवों 
का दोष न समझो | यों स्पष्ट कममसि ज्ञाना,त्तरिक्त भावोंको मुलसे उखाड़कर अपनी कलाको 
संभालो | तुम्हारी कला है ज्ञानी कला। उसे जान लो शोर चाहे कुछ न जानो केवल 
ज्ञाता दृष्टा रहनेकी कलाका प्रयोग करना है 

नियमका फला--एक ग्ृहस्थ साधुके पास गया | साधुने कहा कि तुम दर्शनका नियम 
ले लो | कहा, महाराज ! मंदिर तो बड़ी दूर है। उतनी दूर जाना मुश्किल है| अ्रच्छा तो 
तुम्हारे घरके सामने क्या है ? कहा महाराज, हमारे घरके सामने एक कुम्हारका घर है सो 
उस कुम्हारका भैंसा हमारे दरवाजेके सामने बंध्रा रहता है सो उस भेसेका चाँद हमें रोज दिख 
जाता है तो साधुने कहा, अच्छा तुम उसीके दर्शन करके खाना खाया करो । बोला हाँ महा- 
राज, यह तो हो जायगा । गप्पें सुननेमें तो वड़ा मन लगता है पर धर्मंचर्चाकी बात सुननेमें 
थोड़ा चित्तको बलपूर्वक लगाना पड़ता है। सो वह रोज उसी चांदका दर्शन कर लिया करे | 
एक दिन १ घंटा पहिले ही कुम्हार भेसेको लेकर खानसे मिट्टी खोदकर लानेके लिए चला 
गया । जब वह वहाँ दर्शन करने पहुंचा तो भैंसा न मिला । पता लगाते-लगाते वह खानके 
निकट पहुंचा । जिस समय वह पहुंचा उस रुूसय वया हुआ कि कुम्हारकों खानसे मिद्दी 
खोदतेमें एक अ्रशफियोंसे भरा हंडा मिला । सो उस कुम्हारने सिर उठाकर देखा कि कोई 
देखता तो नहीं है | इतनेमें बह गृहस्थ भो उस भैंसाका चांद देखने पहुंच गया । भंसेके चांद 
को देखा । बुम्हारने समझा कि सेठने देख लिया। कुम्हार चिल्लाता है कि अरे सेठ जी 
गुनों तो, सेठने कहा वस देख लिया । वेया देख लिया ? भैंसेका चांद । कुम्हार क्या सोचता 
है कि हमारी अ्रशर्फियोंका हंठा इसने देख लिया हैं। अरे तो जरा सनो तो, बस देख लिया 
सब देख लिया । वह तो ऋपने घर चला गया। वृम्हार भी अपने घर आया और विकल्पों 
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में पड़ गया कि कहीं यह राजासे कह ने दे तो पिटाई भी हो ओर अ्रशफियां भी छड़ी ली 
जायेंगी । सी वह हुंडा लेकर कुम्हा उसके घर पहुंचा और. बोला सेठ जी, तुमने देख तो 
लिया. सब, परे किसीसे कहते सननेकी वात नहीं है, आधी तुम ले लो और आधी हेंगे ले 
लें। आधी आशर्फियां लें लिया । वी. सेठ सोचता हैं कि एक मैंसाके चाँवके दर्शन करनेके 


नियमसे इतना थैंन मिला और साधु महाराज कहते थे कि मंदिरके दर्शन किया करो, मर्दि 


श्रद्धापूर्षक भक्ति सिड्धि निश्चित - मय | दर्शनका जरा विश्वास दैं॑ है इसलिए 
प्रभुदशनसे आनसद और निधि मिल नहीं पाती । यदि पूर्ण विश्वास सहित जैसा भ्रश्नका स्व- 
रूप है. उस स्वरूपके दर्क्षेत करें तो उसे समय ऐसी स्थिति होगी कि किसी भी प्रपदा्थकाी 
संबल्प॒विकेलप नहीं हैं, कोई चिंता शल्य नहीं है, केवल आ्रनन्दस्वरूप उस ज्ञानज्योतिका 


जब होता है ते खनन्‍्त आ्रानन्‍्दकी निधि भीप्त होती हैं । ऐसे प्रभ्ुकी पेंटमें ही ये ई०ट कम 
नष्ट होते दें । सो यह सम्यस्टष्टि छदमस्थ ग्रपने ज्ञानकी प्रमकलाके साथ शुद्धनयके बलसे 
झपने आपमें आनन्दमय क्र,ड्राकी करता है श्रौर जब केवलज्ञान उत्पन्‍्त होता है तो साक्षात 
इस समस्त विद्वके साथ अपनी ज्ञानक्रीड़ा करता है। उसे ज्योतिसे अज्ञानख्पी अंधकार 
दूर कर लेती है । 

ज्ञॉनज्योतिक। अभ्युद्य - ये ज्ञानज्योति समस्त कर्मोंको, ईरनते क्रियाकाडोकि री 
द्वेपादिक भावोंव, मोहको उखाड़ कर प्रकट हुई है । ऐसे इस ज्ञानतत्त्वके सीरथ रमण करो 
और अपने इस "रत दिलके २४ घंटे के समयर्मे १० मिंचट भी तो अपनेकी ईस अपूर्व दगाके 
लए निरवाध रखो । निरच्तर मोहका विकल्प, रागकी कल्पनाएं, वसाए, रहनेसे कु लाभ 
नहीं मिलेगा, यह भमेला प्ेला है, यें सेन बिघट जायेंगे और, अंत्में झलते हुए अपना समय 
गुजारता पड़ेगा । तो सब प्रयत्न करके आपनी ज्ञानज्योतिकों जगावो और ज्ञानरसकी ओर्ते्द 
लो । इस अकार यह पुण्य पाप लामक अधिकार समाप्त होता है । 

गत अधिकारमें पुण्य पापका वर्णन किया था, में कम पुण्य और पापके हुपसे दो 
क्षेष बनाकर ईरत रंगभूमिमें श्राप । जब वस्तुस्वरूपका था ज्ञान किया गयों तब यह 
सिट गया और, केवल एंव करमरूप प्रतीत हुआ और कर्मेरूप प्रतीति कराते हुए थे कर्म वन 


गए । । तु | न 
आखबकी प्ेष--अंव ईर्स झ्रधिकारमें ये बतलाया जायेगा कि सर्वेकर्मकि आनिकी 


सम॒यसार प्रवचन सप्तम परस्तक श्प्र३े 


जरिया वया था ? इस अधिकारका नाम है श्राल्व अधिकार । अब इस अधिकारवा 'प्रवेश 
होता है । जैसे तृत्यके अखाड़ेमें नृत्यकार स्वांग रखकर प्रवेश वरता है इसी प्रकार श्रब ये 
कर्म आखवका भेष रखकर प्रवेश करते हैं। यह भ्रखाड़ा है अपने ज्ञानके उपयोगका | श्र 
इरा उपयोगश्रूमिके रंगमंचपर आाख़वके भेषमें कम श्राते हैं। पूज्य अमृतचन्द्र सुरिने इस 
ग्रधिका रके प्रारम्भमें एक कलसमें बताया है -- 
अञ्रथ महामदनिर्भरमन्धरं समरमरंगपरागतपास्रवं । 
अयमुदारंगभी रमहोदयो जयति दुर्जयबोध घनुधर: ॥ 

दिउ सका साधन सम्यम्जान--अब इस समय दुर्जय ज्ञानरूपी धनुर्धारी महान्‌ सुभट 
आखबको जीतता हुआ जयवंत होता है। आात्माकी विजय ज्ञानसे ही है। यह आत्मा ज्ञान- 
मात्र है। जाननेके अतिरिक्त इसमें अन्य कोई स्वरूप प्रतिभात नहीं होता है | यह ज्ञान जब 
विशेष विशेष तत्त्वोंको पदार्थोके जाननेमें लगता है तब तो यह ज्ञान घद जाता है, निर्बेल 
हो जाता है और जब विश्वेषकर ज्ञान छोड़कर केवल सामान्य ज्ञानस्वभावके ज्ञानमें लगता 
है तो इस केन्द्रमें १हुंचनेसे ऐसा प्रताप प्रकट होता है कि कुछ क्षण बाद समस्त विश्वके 
तीनों कालका ज्ञान हो जाता ऐसी यह सर्वेज्ञता की शक्ति रखने वाला भेदविज्ञान भ्रब 
जयवंत होता है । 

सत्य आशीर्वाद--भैया ! लोग बड़ोंसे श्राशीर्वाद चाहते हैं, प्रभुसे आशीर्वाद चाहते 
हैं । कौनसा आशीर्वाद चाहने योग्य है ? वह यही श्राशीर्वाद है कि प्रश्चु मेरा ज्ञान यथार्थ 
जयवंत हो । है नाथ मैं और कुछ नहीं चाहता हुं। जगतके धत्त वेभव ये सब पुण्यके फल 
हैं । इन्हें कोई कमाता नहीं है। यह भ्रम लग गया है कि मुझमें ऐसी बुद्धि है कि मैं धनकों 
कमाता हूं, परिवारको सुरक्षित रखता हूं । है आात्मन्‌ ! तेरेमें ताकत नहीं है कि किसी पर- 
पदार्थमें तू संयोग कर ले या उसकी अवस्था बना दे | तू तो ज्ञानमात्र है। अपनेमें ज्ञान 
करेगा, भाव बतायेगा । इसके श्रागे तू अ्रपनेमें श्रौर कुछ नहीं कर सकता । बाहरमें कुछ 
करनेका अभिप्राय छोड़ दे । यह अभिप्राय मिथ्या है ।*इस ही श्रभिप्रायके कारण आज तक 
यह जीव रुसारमें रुलता आया है। हे प्रभो ! श्रापका मुझे यह श्राशीर्वाद चाहिए कि मेरा 
ज्ञात यथार्थ प्रकट हो । और कुछ कामना नहीं है । 

प्रमुख पत्रकी पात्रता--यह ज्ञान जो कि उपयोगभूमिप्रर नृत्यके मंचपर जयबंत 
होकर नि:शंक प्रकट होता है वह ज्ञान उदार भम्भीर और महोदय है। इस आत्मामें कितने 
नाटक हो रहे हैं। कभी क्रोध हुआ, कभी करे मान, माया, लोभ हुआ, कभी कषायके भाव 
हुए। उस कषाय, रागद्वेषादि विभावमें क्षोभ होता है। इस आत्मामें शुद्ध ज्ञान भी प्रकट 
होता है तो इस उपयोगके स्टेजपर कितनी ही १रिणतियां नृत्य करनेके भेषमें उपस्थित होती 
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हैँ । उन सब पात्रोमिंसे उत्तम पात्र एक जीन है । कोई नाटक खेला जाता है तो उस नाटक 
में एक आधार मुख्य होता है जो सारे त्ाटकंकी जींच है । जिस पर सब लोगोंकी निगाह 
होती है । 

प्रछुख णुत्रोंकी पाज्रताके उदाहरण--जैसें मैनासुन्दरी नोट खेला जाता है । उर्ये 
समस्त राटकर्मे मैनासुन्दरीके करतैव्यको कितना महीने देखा ? सबकी दृष्टि केवल उस मना 
सुन्दरीके चरित्रपर जायेगी । यद्यपि वहाँ पे पृष्यवान्‌ श्रीपाल भी हैं, प्र इस मेंतो 


राजा हरिश्चन्द्रका प्रभाव उस स्टेज पर उर्दित होता है तो एवं दम तालियां बेजने लगती 
हैं । पर नाटकंका प्रधानपात्र एके होता है । इसी तरह इसे आपत्माके उपग्रोगभूमिमें अनेक 
नाटक दो रहें हैं पर सब नाटकोंमें इस नाटककी जाते एक ज्ञानपात्र हैं । 
घुख्य पतञ्ञकी तीन विशेषतायें -7 ! उस ही ज्ञानपात्रके सम्बन्धमें कहां जा रहा 
कि यह उदार है, गम्भीर है और महोदय है । नाटकमें जो मु पात्र बनता हैं उसमें 
मेतीन विक्केषताएँ होनी चाहिएँ तब मुख्यपात्र माना जाता हैं । सर्वसे अधिक उदार कंजूस 
ह्दो उसकी पात्रता शोभा नहीं देती । किसीका बुरान मानने वाला हो । सबपर क्षमा 
और का समतापरिणाम रखता हो तो वहें प्रशंसाके योग्य होता है आर उस नाटककी 
ख्य पात्र अधिकारी होता है। इस ज्ञानक्रों भी देखो, यह. कियेती उदार है ! जगतमें 
विभिन्‍त पदार्थ होते हैं किन्तु उर्ते पदार्थों में रागह्िष ते करो, उंदीरे रतो । जो उदार रहेगा, 
मात्र ज्ञाता दरें रहेगा, रागहिफमें ते पड़ेगा वह जीव अनाकुल रहेगा । उसपर, संकट नद्दीं 
आया करते हैं । 
उदारताका एक उदाहरणु- ऐ* छोटीसी कहानी हैं किम्बंदन्ती कि ब्रह्मा एऐई 
लड़के का आाग्य बनी रहे थे । और इसके भाग्यमें लिख रहे थे काला घोड़ा ओर * रूपया । 
बहांसि निकली साधु । उसने पूछा क्या कर रहे हो ब्रह्माजी | कहा भाग्य वनों रहे हैं । 
क्या लिखें रहेहो काला घोड़ा और ४ रुपया । कहां पैदी वीर रहेहो 
असुक लखपतीके घरमें '*' ञरे तो इतने बड़े घरमें पदी कर. रहें हो तो उसके ही अनुकूल 
न्नाग्य बनावो नी । जावो-जावी तुम्हें इससे वेंयी मतलब 7 ““' अच्छा तो तुर्म इसक। 
प्षाग्य बती ली; सम इसके ज्लाग्यकों मेंटकर रहेंगे, ठुम्हारा लिखा टाल देंगे । इतनी बातचीत 
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ब्रह्मा और राधमें [६ । साधु घर ग्या । लड़का पैदा हो गया लखपतिके यहाँ। १२-१३ 
वर्षमें उसदी ज्ययदाद रूब साप हो गई। मकान भो बिक ग्या । केवल भोंपड़ी काला 
घोड़ा और ५ रुपये उसके अ्रपने गुजारेके मिए रह गये। १४ वर्ष बाद साधु उस नगरसे 
निकला, पता लगाकर उस भोंपड़ीमें पहुंचा । बालक ने राधुका बड़ा झादर विया | साधु 
चोला, बेटा जो हम कहें सो करोगे | **' हां महाराज करेंगे । *** तुम्हारे पास क्‍या है ? 
काला घोड़ा और ५ रुपया । “** घोड़ा बाजारमें बेच श्रावो । बेच झ्राया १०० झरुपयामें । 
जावो १०४ रुपये में घी, श्राटा, शकर खरीद लावों । भोजन बनावो और सबको खिलावो । 
उसने ऐसा ही किया । भोजन बनाकर भिखारियोंकों बांट दिया | दिन गुजर गया । श्रब 
कुछ न बचा । रात्रिको ब्रह्मा सोचता है कि. ५ रुपया और काला घोड़ा भेजें, क्योंकि भाग्यमें 
लिखा है | दूसरे दित भेजा ५ रुपये और काला घोड़ा । दूसरे दिन फिर घोड़ा बेचवाकर 
भोजन बनवाक़र सबको बंटवा दिया । इस तरह १५ दिन तक यह होड़ चलती रही । अरब 
ब्रह्मा सोचता है कि ५ रुपये तो कहींसे टपका देंगे, पर काला घोड़ा रोज किसका छोर कर 
लाएं ? हाथ जोड़कर कहता है साधु जी श्रब भाफ करो । जो तुम चाहो सो कर देंगें, पर 
रोजकी चकल्लस मेरेसे नहीं बन सकती है | अ्रच्छा तो इसका भाग्य वैसा ही लिखो जैसा कि 
बाप का था । लिखा वैसा ही | जो लिखा था वह मेटना पड़ा । यह तो किम्बदन्ती है । 

उक्त कथाका सारांश-- उक्त कथासे रहस्य यह निकालो कि हम जिन पदार्थोमें 
आसक्त होते हैं, पकड़कर रहते हैं वे पदार्थ मेरे कमानेसे नहीं श्राते । पुर्व॑भवर्में जो पुण्य 
किया था, उदारता की थी उसके फनमें ऐसे विशिष्ट पुण्य कर्म बंधेसे ये सब आते हैं। पर 
इनका करने वाला मैं नहीं हूं । सो ज्ञाताद्रश रहो, उदार रहो । श्राए हैं तो जाननहार रहो, 
आए हैं, ये सदा न रहेंगे । जो वेभव मिला है वह वेभव सदा न रहेगा | अव्वल तो कलका 
ही पता नहीं कि कल तक टिक सकेगा या नहीं । कुछ दिन बादमें तो ऐसा स्वरूप अवश्य 
आयगा कि हम न छोड़ेंगे तो यह वेभव हमें छोड़ देगा । ज्ञाताद्रष्टा रहो, इसीके मायने हैं 
उदार रहना । 

अलोकिक उदारताका स्वामी--भैया ! इन सब भेष बनाने वाले सैकड़ों पात्नोंमें कौन 
सा पात्र उदार है ? क्‍या राग उदार है ? नहीं । द्वेष मोह श्रादि उदार हैं क्या ? नहीं । 
कामादि विकार उदार हैं क्या ? नहीं । ये अत्यन्त अनुदार हैं । ये दूसरोंके जानकी भी पर- 
वाह नहीं करते भौर छुदके प्रश्ञुके प्राणोंकी भी परवाह नहीं करते | ये विकार अनुदार हैं । 
ये उत्तम पात्र नहीं कहला सकते है | नाटकमें उत्तम पात्र वही कहला सकता है जो उदार 
हो । यह ज्ञान उदार है शोर गम्भीर भी है, क्षोभमें नहीं श्राता । ये रागद्वेष, क्रोध, मान 
माया, लोभ काम, ये सब क्षोभसे भरे हुए हैं। यह स्थिर नहीं है किन्तु ज्ञानभाव गम्भीर रा 
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स्थिर है, धीर है | यहां चर्चा चल रही है कि इस उपयोगके रगमंचपर ज्ञानभूमिपर कौन 
कोन पश्ाव कितना विचित्र दाटक कर रहे हैं, व॑रे-व॑से परिणाम प्रव॒ट हो रहे हैं? कभी 
शुभ भाव है, कभी ऋशुभ भाव है, वभो बवैराग्यमें आकर भगवानके निकट पहुंचते हैं, कभी 
क्पायसे पीड़ित हुआ करते हैं, कितने प्रकारके कर्म बताए है, क्रितनी तरहके भेद इस 
आत्मामें अपना लेते हैं ? उन सब परिणमनोंगें से कोनसा परिणशामन उत्कृष्ट पात्र है, उसवी 
बात यहां चल रही है । यह ज्ञान उत्कृप्ट पान है, उदार है । 

ज्ञानकी महोदयता--यह ज्ञान गहान उदय वाला है। यह ज्ञान सर्वे विश्वकों, 
लोकालोककी एक ही समयमें त्रिकाल पर्याय सद्ठित स्पप्ट जान ले और फिर भी यह ज्ञान 
ऐसे-ऐसे अनगिनते विश्वोंकी जाननेकी सामर्थ रखे, ऐसा महान्‌ उदय आत्माके और किस 
परिणमनमें है ? क्‍या रागह्रेषके परिणमनमें ऐसा अभ्युदय है ? नहीं | ये रागद्वेप जहाँ प्रकट 
होते हैं उसको मलिन और किरक्रिरा बना डालते हैं| इन रागह्वेपोंका ही फल संसार है। 
ये विचित्र जीव देखे जा रहे हैं-कीड़े मकोड़े, पेड़-पोधे ये सब प्रश्नु ही विगड़कर इस अवस्था: 
में पहुँचते हैं । यह सब किसका प्रताप है ? इस मोहका और म्मका । इसका महोदय क्‍या 
कह॒सकते हैं ? नहीं । महोदय बहुते हैं वड़े उदय वरालेको | जिसके 'मात्र ज्ञानभाव प्रकट 
होता है उसको महोदय कहते हैं । 

आत्माकी अतुल निधि--मोही जीव अपने आपमें छिपे हुए ज्ञान और आनन्दकी 
कीमत नहीं करते है और वाद्य अ्र्थोर्मिं हप्टि उलभाकर अपने आ्रापको बरबाद कर रहे हैं । 
श्रपती निधिको सम्हालो, उसमें हो दृष्टि दो, यह मलिन, मोही कुटुम्ब समुदाय, मित्र मण्डली 
ये मेरे लिए शरणा नहीं होंगे । ये बाह्य पदार्थ मेरे लिए तब तक शररण होते हैं जब॒तक 
कि गांठमें पृष्य बसा हो श्रर्थात्‌ आचरण और ज्ञान सही बना हुआ हो। ये श्रद्धा ज्ञाव 
आचरण ही श्रात्मनिधि है | 

ज्ञानका प्रताप--यह ज्ञान कितना उदार है, गम्भोर है, महाव्‌ है, ऐसा यह ज्ञात 
धनुर्धारी श्रब जयवंत होता है । जैसे नाटकके मंचपर कोई छोटे तुच्छ आदमी अपना ऊधम 
मचा रहे हों श्र वहाँ प्रतापी कोई पात्र मंचपर प्रवेश करता है तो वे सब तुच्छ पात्र अपन 
ऊधम समाप्त करके शरणमें आ जाते है । इसी प्रकार इस उपयोगशूमि रंगमंचपर ईन 
'विपयकषायोंके तुच्छ परिणमनोंने ऊधम मचा रखा है । इस मंचपर जब उदार, गम्भीर 
महाच्‌ ज्ञान धनुर्घारी प्रवेश करता है तो इन सब तुच्छ विचारोंका ऊषम समाप्त हो जाता 
है | मानो इन्हें यह ज्ञान आ जाता है कि आखिर भ्रव बरवाद होने वाले है दा सब । ज्ञात 


पात्रके प्रकट होनेपर ये सव वरबाद हो जाते हैं । | 
आखबका निर्देशन--यह ज्ञान इन सब आझाखवोंकोी जोतता है । श्राखव क्या हे 


समयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक १८७ 


आत्माके विभावपरिणाम, ग्ध्यात्वके परिणाम | पद्यर्थ तो हैं जुदा भौर मिथ्यात्वमें मानते 
हैं कि ये मेरे है, पदार्थ तो हैं मुझमें कूछ न कर सकने वाले, किन्तु मार ते हैं कि ये मेरी रक्षा 
कर देंगे, ये मेरा पालन कर देंगे, ये सब मिथ्यात्व हैं | वस्तुका स्वरूप तो है और भांति 
का, हम हैं और भांतिके । देव, शास्त्र, गुरुका समृह तो है मोक्षमार्ग सम्बंधी और मानते हैं 
रागीढेपी | रागह्नेषकी बातोंमें ही लगनेको ग्रधर्म कहते हैं। यह सब सिथ्यात्वका १रिणाम 
है और इस मिथ्यात्वमावसे कर्म ग्राते हैं। ये श्राखव हैं, क्रीव, मान, माया, लोभ, कपाय 
प्रकट होता है । तो यह आखव है । 

आखवकी मन्थरता--यह श्राख्नव महात्‌ मदसे भरा हुआ होनेके कारगा मंथर हो 
गया है, उन्मत्त हो रहा है। जैसे शराब पिये हुए पागल पुरषके बेहोशी छाई हुई हालतगें 
हाथ पैर नहीं चलते हैं, मंथर हो जाता है, इसी प्रकार यह परिणाम भी प्रगतिशील नहीं 
है। बुे दिव सब मंथर हैं । तो ऐसे समर रंगपर आ्राए हुए ऐसे झाखवको यह ज्ञान जीतता 
है, हटाता है । 

सुरद्य विच र--भैया ! सब चाहते हैं कि मेरी रक्षा हो और उच्नति हो, किन्तु 
जरा चित्तसे सोचिए तो सही कि मेरी रक्षा कया विकारभावसे हो सकेगी ? क्‍या मेरी प्रगति 
इस मोहक्षायसे हो सकेगी ? झ्सम्भव है। मेरी रक्षा केवल ज्ञानपरिणामसे हो सकेगी । 
इसलिए एक बड़ा साहस बतावो, परिग्रह, परिवार इनके मोहको ध्वस्त करो, ये हैं, इतका 
सद्व्यवहार करो पर इनकी जिम्मेदारी तुमपर नहों है । इनकी जिम्मेदारी इन्हींपर है। 
मोही जीव घरके १० प्राणियोंकी भी जिम्मेदारी अ्रपनेपर लाद लेता है। वे मोही श्राणी 
कह भी देते हैं कि मेरे घरके १० प्राणियोंक्री जिम्मेदारी मेरे ऊपर है। हे भात्मच्‌ ! वस्तु- 
स्वरूपको तो सोचो, घरके १० प्रारियोंकी जिम्मेदारी तुमपर नहीं है। क्या उन्तका ठेका 
ओर जिम्मेदारी तुमपर ही लदी है ? भ्ररे उन दस प्रारिययोंका भाग्य तुम्हारे भाग्यसे तेज है 
सो तुझ जैसी सामर्थ्य वालेको भी उनका दास बनना पड़ रहा है। तू समभता है कि मैं 
उनका पालन करता हूं पर वात यह हो रही है कि उनके पृण्योदयके कारण तुझे उनकी 
नौकरी करनी पड़ रही है। 

पुण्योदयीकी चिन्ताकी व्यर्थता--एक वर्षका बालक जिसको खड़ा होना भी 
मुहिकल है ऐसे वालकवी श्राप कितनी रेवा करते हैं ? हाथों हाथ गोदमें लेकर उसे खिलाते 
हैं, बड़ी श्रच्छी तरह उसकी मुस्कान देखते हैं। आप अब यह बतलावो कि उस १ वर्ष के 
बच्चेका पुण्य बड़ा है या आपका पुण्य बड़ा है। एक जिस वच्चेकी सूरत की ओर झ्राप 
देखते रहते हैं, वह हंसता रहे, यह रोवे नहीं, खेलता रहे, प्रसन्‍न रहे ऐस। देखने की 
उत्सुकता बनाए रहते हैं तो आपके पृप्यसे उस वच्चेका पुण्य बड़ा है। दरबारमें भी तो 
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लोग राजा महाराजाबोंकी अ्रसन्‍्त रखनेथी चेथाएँ करते हैं ता, तो उसे महाराजाका पुण्य 
बड़ा है या उन दरबारियों का पुष्य वड़ी हैं? उस राजाका पुण्य बड़ा है । इसी तरह तु 
भी जो बालकौंको सुरक्षित रखने और प्रसासत रखनेकी चेशएँ करते हो ती उर्ने बालकोंका 
हो पुण्य आप्के एण्यसे बड़े है। आप उन बड़े एुण्य बालोंकी फिंकर करते हैं शोर सोचते 
हैं कि में ही इनको पालता हूँ । 
न्ञानके प्रतापमें अज्ञानकी विलय - भैया ! यह तो उदयकी बात है| सबके पुष्यका 
उदय है, आपके हीरा कमाई जाने बाली सम्पदा जिन-जिनके कामोंमें आयेगी उन उनके 
पुण्योदयके कारण आपसे कमाई वनती हैं। श्रापके प्रंण्यके कार ग्रापकी कमाई नहीं 
बनती है | जब यहें यथार्थ ज्ञान अपनी महिमा प्रकट करता हुआ, अपना तेज बढ़ाता हुंशी 
जब इस उपयोग रंगभूमि पर भरी धमकता हैं तो में ऊपरम मचाने वले दुष्ट पात्र रागहेप 
विषय कंषाय शर्ति हो जाते हैं, एक किनारे छड़ें हो जाते हैं। ऐसा यहें दुर्जय ज्ञान 
धनुर्धारी अब ईसे उपयोग रंगमंच पर प्रकट होता है । 
भैया | अब भगवानकी भर्क्ति करके गरुरुवोंकी उपासना करके एक श्राक्षी्वाद लें 
तो यह लो मेरा शनि यथार्थ विकसित हो, यथार्थ ज्ञानका प्रताप ही हमारा रक्षक है भर 
टू्सीसे कक्ष्याणमें प्रगति है । एक यह यथार्थ ज्ञान न हो आग्ौर तीन लोकको वैभव भी सामने 
हो तो भी यह दीन है, ढें:खी हैं। छझिखारी है। ई कारण निज सम्यग्ल्ञानके अकट होनेका 
आ्राशीर्वाद अपने ग्रापसे चाहिए । 
अब आश्रवक्रा स्वेडय कहते हैं । 
मिच्छ्त्तं अविरमरं कसायजोगाय सण्णसण्णोदु । 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अगाण्णपरिणामा ॥६ ६४॥) 
णाणावरणादीपस्स ते दु कम्मस्स कारण होंति । 
तेसिपि होदि जीवो य रागदोसादि भावेंहिं ॥१ ६५॥। 
झ्राजका यह विषय कुछ कठिन पड़ेगा । कुछ उपयोग संभाल कर यदि इसे सुतोगे 
तो पता ठीके लगेगा । अर्जिक प्रकरण बड़े कीमको है । 
संसार संकटोका कारण--हढें मे संसारमें क्‍यों रुल रहे हैं और संसारसे छूट जानेकी 
उपाय क्या हैं * यह बात बड़े मर्मके साथ यहाँ बताई जी रही है । इस जीवकी दुःख 
बाला आखव है । एक पद्ममें भी कहते हैं--अखव दुःखागार घनेरे । आखव मही दु.खदायी 
चीज हैं । वह आखव कया है १ उसका स्वेहूंप यहां कहा जायेगा । गाथाका अर्थ तो सीधा 
यह है कि मिथ्यात्व अधिरति कषाय ओर योग ये' ही भव है। ये दो-दो प्रकारके ह्वोते 
जन । चेंतत मिथ्यात्व भर अ्वितत मिथ्यात्व, ग्रविरति भी 
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अचेतन अ्रविरति, चेतन कषाय और अचेतन कषाय, चेतन योग श्र अचेतन येंग। शोर 
ये बहुत-बहुत तरहके हैं | चेतन मिश्यात्व श्रादिक तो चेतनमें चेतनके श्रभिन्‍न परिणमन हैं 
और वे ज्ञानावरणादिक कर्मोके कारण होते हैं श्रौर उनके भी कारण रागह्रेषादिक भावों 
को करने वाला जीव है । 
आखब, आखव हेतुके विवरणकी उत्थानिकॉ--अ्रब इसका कुछ वर्णान यों जानें कि 
आखब कहते हैं कमोकि श्रानेको | इस जीवके ज्ञानावर्शादिक कर्म आरवे उसका नाम झाखव 
है। लाभ वाली बात कठिन हुआ करती है । से संकल्प विकल्प छोड़कर श्रेपने श्रापको 
अकेला, अ्रसहाय जिम्मेदार जानकर भगवंत जिनेन्द्र प्रणीत उपदेश सारको सुनिये। यहाँ 
कहा जा रहा है कि जीवका श्राख़व है कौन ? वास्तवमें दुःखदायी जगतमें है क्या ? लोग 
कहते हैं ना कि ये ८ कर्म जीवके साथ लगे हैं । खुब सुना होगा । ये ८ कर्म जीवमें झा 
कैसे जाते हैं ? .कर्मोके श्रानेके जो तरीके हैं उनका ही नाम आख़व है। और वे ही तरीके 
हमको दु:ख देने वाले हैं । 
इदृष्टान्तपूषक आख़बहेतुवा विवरण -- इस विषयमें जरा एक दृष्टान्तसे सुनिए । किसी 
'मालिकके साथ एक कुत्ता लगा है। रास्तेमें किसी उद्दृण्ड पुरुषके ऊपर कुत्तेने हमला किया 
पर मालिकने जब छू छू किया तभी हमला किया | खुद कुत्तेमें किसीके काटनेकी दम नहीं 
-होती । एक डंडा उठावो भाग जाये | कुत्तेने हमला उस उद्दृण्डी पुरुष पर किया, वहाँ अ्प- 
राध किसका माना जायगा ? कोई कहे कि कुत्तेने ही हमला किया तो कुत्तेका ही अपराध 
है । ठीक है । अपराध तो कुत्तेका है पर उस कुत्तेकी इतनी हिम्मत बनी कैसे, इसका भी 
तो कारण बतलावो । इसका कारण है मालिककी सेन, छू छू करना । तो वास्तत्रमें अपराधी 
कौन हुआा ? वह मालिक जिसने सैन दिया । इसी तरह हम आप सबपर श्रांक्रमण किया 
है कमोने । ठीक है। कर्मों के निमित्तसे हम श्राप दुःखी हो रहे हैं, पर यह तो बतलाठदो कि 
उन कर्मों के बंधनेकी ऐसी सामथ्य झ्राई कहाँसे ? यह प्रश्न, मालिक जब तक राग द्वेषकी 
रोन नहीं करेगा तब तक कर्म नहीं बंधेंगे । तो मुलमें अपराधी रागद्वेष आ्रदिक भावोंका 
करने वाला यह जीव स्वयं है । प 
रागादिकी उत्पत्तिका हेतु-- जीवमें ये रागद्वेष श्राते कैसे हैं ? जीवमें स्वयं उपाधि 
का निमित्त पाकर । एक अज्ञानपरिणमन बन गया है उस जीवके अ्रज्ञानपरिणमनके कारण 
रागहेंष मोह भाव होते हैं। सो रागद्वेब _मोह बतलावो जड़ हैं कि क्या कहे जायेंगे ? जैसे 
किसीका पुत्र बदचलन, उहृण्ड, कुपूत हो जाय, कोई उसके बापसे ही पूछे कि यह पुत्र किस 
का है, तो बाप क्‍या जवाब देगा ? क्या बत्तलाये, क्या उत्तर दे, कुछ समभमें नहीं आता | 
किन्तु मेरा पुत्र है--प्रह तो कह नहीं सकता क्योंकि बदचलन है, उद्दण्ड है। उसके कूलमें 
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अभी तक कोई ऐसा पैदा ही नहीं हुआ है । श्रौर मेरा पृश्र नहीं है यह भी कैसे कहदे ? 
इसी प्रकार ये राग ह्ेप गोह बतलावो ये चेतन है कि श्रवेतन ? वया बतलाएं भाई ये राग 
देप विकार चेतन हैं -यह कहते हुए तो जीभ नहीं हिलती वर्योकि में परमात्मस्वरूपके सहध 
एक चेंतन्यस्वभावमय हूँ परमत्रह्म हैँ, मुझमें से ऐसे विकार निकलनेका कारण ही नहीं 
है। शोर मना भी ईंसे करू ? ये रागह्वेप विकार चेतन नहीं हैं, क्या यह कर्मों की परिणतति 
है, क्या यह ईंट, पत्थरोंकी परिणति है ? यह आत्माकी परिणाति है । े 

आस दुःखकार घनेरे--श्राज क्या बात कही जा रही है थोड़ी दौंद छोड़कर सुनो । 
जिसे तुम छहढालामें पढ़ा करते हो श्राज़्व भावना--जो जोगनवी चापलाई लाते हैं श्रास्रव 
भाई। प्राख़व दुखकार घनेरे, बुधवंत तिन्‍्हें निखेरे ॥ जो मन, वचन, कायकी चंचलता है 
उससे उपद्रव होते हैं । याने शरीर खूब हिलाया जाय, मन भी खुब चलाया जाय, वचन 
वबकवादी भी बहुत किया जाय तो इनसे कर्मोका श्राना होता है । थे भ्राख्रव बड़े दुःख देनेवाले 
हैं । बुद्धिमाच्‌ पुरुप इनको दूर किया करते हैं। कोई एक डेढ़ सालका वालक अगर अश्रच्छा 
आसन मारकर बैठ जाये, हिले ड्ुले नहीं, मुह चापकर बेठ जाये तो कितना सुहावना लगता 
है और वही बालक रो दे या बोलने लगे तो सारी कलई खुल जाती है कि यह तो श्रज्ञान 
है, नासमझ है । और जरा अ्रच्छे ढंगसे बेठे तो कितना ही आप उसके विपयमें श्र्थ॑_ लगाते 
जायें ? यह बड़ा समझदार मालूम होता है। यह कुछ ध्यान कर रहा है। यह कुछ तत्त्व- 
चिंतन कर रहा है, यह बड़ा गम्भीर है । कितने ही अश्रर्थ उसकी मुद्रासे निकल जायें । श्रौर 
यदि वह शरीर हिलाने इलाने लगे और कुछ वचन बोलने लगे या दूध पप्पा मांगने लगे तो 
वे सब पअ्रर्थ ढपलेमें पड़ जाते हैं। तव इसी तरह समझो हम और आप जितना शरीर 
हिलाएँ डुलाएँ, व्यर्थकी बातें बोला करें और जितनी जिस चाहेके सम्बंबमें कल्पनाएं उठाया 
करें तो इससे दुःख होता है, श्राख॒व होता है, संसारका बंबन होता है । हम भ्रापको चाहिए 
कि व्यर्थंकी कायचेष्टाएं न करें । जितनी वात बोलनेको हमारी प्रकृत हो उत्तनी ही बात 
बोला करें। और जिस चाहे जीवके सम्बंधमें कल्पनाएं न उठाया करें, यह जीवनमें हम 
और ग्रापका कतंव्य है । 

जीवविकारोंकी चिदाशशसता--वारह भावनामें श्राप बोलते हैं-- मोह नोंदके जोर, 
जगवासी घूमे सदा । कर्म चोर चहुं ओर सखस लूटें सुध नहीं ॥ इसमें मोहकी प्रधानता दी 
है । मोहनिद्वाके वशमें यह जीव अचेत पड़ा है श्रौर कर्म चारों श्रोरसे ग्राकर इसे लूटते हैं, 
इसे कोई सुध नहीं है। यह परिवार वैभवकोी पाकर हषेके मारे फूला नहीं समाता, किन्तु | 
हो कया रहा है ? मोहकी नींदमें अचेत इस प्राणीके कर्मचोर चारों झोरसे लूट रहे हैं। 
अपनी दया ही नहीं है इसे, श्रपत्ती फिक्र नहीं है इसे । तो ये रागादिक विकार बतलावो 
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चेतन हैं या अचेतन ? इन्हें व चेतन कहा, न अचेतन कंहा, किन्तु चेतनाभास कहते हैं । ये 
विकार चिदाभास हैं । यह पूत्र पुत्नाभास है। यह पृत्र कुपूत है, मेरा नहीं है। मेरा होता तो 
मेरे माफिक चलता । उसे आप मनाकर डालते हैं । इसी प्रकार ये रागद्वेष विकार मेरे नहीं 
है। यदि मेरे होते तो मेरे श्रानन्‍्दके लिए बनते । किन्तु जब ये उत्पन्त होते हैं तो क्लेश 
पहुंचाकर ही उदित होते हैं | यह तो हुआ चेतन ग्राख़व, किन्तु मिथ्यात्व नामक प्रकृतिका 
बंध होता है, ये श्राते हैं और प्रत्याख्यातावरणा, अप्रत्यानावरण ये कषाय जो दारित्र नहीं 
होने देते हैं और अनस्‍्तानुबंधी श्रादिक समस्त कषाय और योग जो पिण्ड समागत हैं वे सब 
हैं ग्रवतन ग्राख़व ) ये पद्गलके परिशणमभन हैं । 
जीवविभाव व - पुदूगलविभाषोंका निमित्रनेमित्तिक सम्बन्ध-ये विकार जितने होते 
हैं ये जीवके परिणमन हैं, कर्म पुदुगलपरिणमन हैं। जीव और पुद्गलका निमित्तनैमित्तिक 
भाव चल रहा है । कर्मोका उदय आये तो जीव विगड़ जाये । जीव बिगड़ जाय तो कर्मोंका 
'बंध हो, और इस परम्परामें हम आप सब घसिटते चले जा रहे है। यहाँके मजा भोगोंको 
नहीं छोड़ पाते हैं । उनमें आनन्द मानते हैं, पर उत्तके फलमें जब सजा मिलती है उस समय 
याद श्राती है । घंर, कुटुम्ब, परके हेतु श्रन्याय और पाप किए जा रहे हैं पर इस श्रन्याय 
पापके फलमें जब नर्कादिक गतियोंकोी जाना पड़ेगा और वहाँ विवेक होगा तो यह पछतावा 
होगा कि जिस कुटुम्बके कारण मैंने इतने पाप किये, वे श्रब कोई साथी नहीं होते हैं। यह 
सारा फल अकेलेको ही भोगना पड़ रहा है। 
मौज मारनेका फल--एक सेठ जी का नौकर था । सेठ जी का पलंग बहुत बढ़िया 

सजाता था, कोमल स्प्रिगदार पलंग पर गद॒दा बिछाता था, उस पर सफेद पोस बिछाता 
था, उस पर फूलोंकी पंखुड़ियाँ डालकर पलंगकों सजाया करता था।' एक दिन नौकरने 
सोचा कि पलंग बिछाते-विछाते वहुत दिन हो गए । थोड़ा देख तो लें इस पर लेट कर कि 
कितना मजा श्रात्ता है ? दो मिमट्के बादमें ही उठ जायेंगे । एक वाई करवट बदल कर 
देख लें, एक दाई करवट बदल कर देख लें और थोड़ा सीधा पड़कर देखलें । जो उस पलंग 
पर लेटा तो सवा मिनट बाद ही नींद श्रा गई। अब २० मिनट हो गए, सेठ जी आए, 

पेखा यह बड़ा चालाक नोकर है। उसे नौकर पर गुस्सा आ गयी । वेंत उठाकर १०, २० 

लगाए । तो सेठ बेंत मारता जाय और वह नौकर खूब हसे । तो सेठ कहता है कि इतना 
में मारता हूं पर तू हंसता क्‍यों है ? बह हंसकर बोला कि हम तो १५ मिनट ही इसपर 

लेटे तब तो हमारे बेंच लग रहे हैं, भाप तो रोज-रोज लेटते हो तो न जाने आपकी क्‍यों 


रशा होगी ? जो विपयोंमें सस्त रहेंगे, जो आत्मस्वरूपक्रो भूल जायेंगे तो नियमसे उनकी 
ट्र्गत्ति है। कसी दुर्गति होगी ? 
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खोटे परिणामोंका परिशाम--भैया ! ये सारे संसारके जीव दिख रहे हैं, इनको 
देखकर अंदाज कर लो कि ब्रात्म असावधानीके क्रारण ऐसी दुर्गति होगी । एक बरावी 
शराब की दुकानपर गया। बोला, श्राज त्तो यार बहुत बढ़िया शराब दो । हाँ हाँ बहुत 
बढ़िया देंगे । श्रजी ऐसी नहीं, बिन्‍कुल बढ़िया | हाँ हाँ विल्कुल बढ़िया देंगे। श्रजी नहीं, 
रोजसे बढ़िया | तो वह दुकानदार बोला कि अपने इन बाबा चाचोंको देखो जो ये बेहोश 
पड़े हैं श्रौर इनपर कुत्ते मृत रहे हैं | इनको देखकर विश्वास बना लो कि यहाँ बढ़िया शराब 
है। तो जगतमें कीड़े, मकोड़े, पेड़, पौधे, पशु, पक्षी, गधा, सुवर इनको देखकर यकीन तो 
करलो कि खोटे परिणामोंका क्‍या फल हुश्रा करता है ? चाहे कितनी ही मुसीबत झा जाय 
गगर दूसरोंको धोखा देने, दुसरोंको सतानेका परिणाम न श्राना चाहिए । 
कीन अपना और कौन पराया--भला श्राज जो तुम्हारे घरमें नहीं हैं, इन चार-पांच 
जीवोंके श्रतिरिक्त ये सब जीव हैं, ये क्या तुम्हारे कुठुम्बी कभी नहीं बने ? और आज जो 
तुम्हारे घरमें ञ्रा गए हैं क्या ये कभी बिछुड़ेंगे नहीं ? क्‍या ये गैर नहीं बनेंगे ? फिर कौन 
अपना और कौन पराया है ? परमार्थसे विचारो तो सही । समस्त जीव परिपूर्ण हैं, भ्रपने 
स्वरूपमें तन्मय है। उनसे मुभमें कुछ नहीं श्राता । हमारा उनमें कुछ नहीं जाता । क्‍या 
सम्बंध है फिर ? क्‍यों इतना मोह किया जा रहा है कि श्रापकी निगाहमें घरके ४ आदमी हैं 
सब कुछ । जितना भी श्रम किया जाता है, जितनी भी कमाई की जाती है घरके उन चार 
जीवोंके लिए ही की जाती है, २४ घंटे घरके उन चार जीवोंका ही विकल्प बनाए रहते 
हैं। एक दराजूके दोनों पलड़ोंमें एक पलड़ामें तो घरके चार जीव रख लिए जायें और एक 
“पलड़ेमें जगतके समस्त मनुष्यादिक रख खिए जायें तो भी घरके उन चार जीवोंका ही 
पलड़ा भारी होता है और शेष उन अश्रनगिनते जीवोंकी कीमत नहीं करते । इसको क्‍या कहा 
जाय ? महाव्‌ व्यामोह । भगवान जिनेन्द्रदेवके शासनमें ऐसे व्यामोहकी बड़ी निन्‍्दा की है। 
आत्मक्रान्ति--श्रव कुछ कांति लाइए और अपनेको श्रकेला, अपनेको अ्रपना जिम्मे- 
दार मानकर कुछ प्रगतिशील भावोंमें चलिए । इस मायामय जगतमें किसीका कुछ नहों 
निहारना है । किसीसे कोई आशा नहीं रखना है | यह जीव स्वग्रं जैसे परिणाम करता है 
वैसे ही सुख दुःख पाता है। यह आझास़वकी थ्यौरीका प्रकरण चल रहा है। इत आ्ाखवोंमें 
गननन्‍्त कार्माणवर्गंणायें ठसाठस भरी हैं ।. और संसारमें प्रत्येक जीवके प्रदेशमें विख़घयोपचय 
रूप और कमरूप अनेक कार्माणवर्गणायें भरी पड़ी हैं। यह इतना बड़ा मैल, इतना बड़ा 
-जमाव झ्रा कैसे गया ? यह आ गया खुदकी गल्तीसे । कोई बूढ़ा पहिले तो श्रपने पोतोंसे 
बड़ा प्रेम दिखाता है भौर-जब वे पोतापोत्ी उस बृढ़ेपर खेलने लगते हैं तो उस बूढ़ेको तक- 
लीफ होती है। कभी सिरपर चढ़ गए, कभी कांबेपर चढ़ गए, कभी रोते हैं तो उस बुढ़ेके 
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ऊपर आ्राफतसी आरा जाती है । तो उस बूढ़ेने यह श्राफत अपने श्राप डाल ली । अरब दुःखी 
हो रहा है। यह कर्मोंका जो जमाव हम और आपपर बत गया है वह अ्रपती गल्तीसे बना 
है । श्रपने स्वरूपकी कदर व करके अपनेको दीन हीन समझ रहे हैं। हम तो न कुछ हैं । 
हमारे एलने वाले दूसरे हैं, हमारी रक्षा करने वाले दूसरे हैं। हमसें तो कोई शक्ति ही 
नहीं है। भरे तुंभमें तो प्रशुवत्‌ अनस्तज्ञान गक्ति है, श्रनन्‍्त आनन्दकी शक्ति है | तू अपनी 
शक्तिको नहीं समभता इसलिए भूले हुए सिंह॒बी तरह बंधनमें पड़ा है । ' 
भ्रमकी अंपेरी--चतके महीनेमें शामके समय एक जमींदार खेतोंपर मजदूरोंसे कह 
रहा था कि जल्दी काटो, शाम हो रही है, अंधेरी भ्रा रही है। जितना शेरका डर नहीं है 
उतना डर तो अंधेरीका है। यह बात सुन लिया किसी पेड़की श्रोटमें बेठे हुए शेरते । शेर 
सचोता है कि हमसे भी कोई बड़ी चीज अ्रंघेरी है। खेर, आदमी तो सब चले गए । उसी 
दिन एक कुम्हारका गधा खो गया था तो वह गधा खोजने निकला अंधेरी रातमें । सिंह बैठा 
था । कुम्हारने समझा कि यही है मेरा गधा । सो निःशंक होकर उसके कान पकड़कर पहिले 
तो ५-७ डंडे जमाए । जब १०-४ डंडे जमाये तो सिहने सोचा कि अरब झा गई अंधेरी । 
सो अंधेरीके डरके मारे पूछ दबाये रहा । कुम्हार कान पकड़कर अपने घर ले श्राया और 
रस्सासे बांध दिया । कुम्हारने तो फिर अच्छी तरहसे नींद ली शौर शेरने समझा कि हाय 
मुभपर अंधेरी आ गयी, सो उसे च॑न न पड़े । 
अरे | बतलावो तो सही कि शेरपर कया अ्रंघेरी श्रा गई जिसके डरके मारे सिंह 
दुःखी है ? कुछ पकड़ ले जाने की चीज या खा जानेकी चीज वह अंधेरी थी और वह सिंह 
केवल अंधेरीके ख्यालमें दुःखी हो रहा है। इसी प्रकार परमात्म सहश यह ज्ञानस्वरूप भग- 
वान आत्मा झनन्‍्तशक्तिमय है, किन्तु अपने श्रापके स्वरुपकों भुलकर एक बहम ऐसा बना 
लिया, भ्रम बना लिया कि मैं कुछ नहीं हूं, मेरी रक्षा तो इन बाह्य पदार्थों से है, मेरी 
सत्ता तो इन परपदार्थों के कारण है। यह भ्रम छा गया और इस अ्रममें दीन, हीन, 
भिखारी बन रहा है। सो किसीकी श्रोर मत निहारो, कोई मदद नहीं करता है। अपने 
आपके अन्तररणामें कुछ प्रश्नुता तो देखो और अपने आपको ज्ञानमान्र निहारो | 
प्रकृतका उपसंहार-यह मैं वेवज जाननस्वरूप मात्र हुं--ऐसा अपनेमें वरावर मनन 
करते जावो । केवल यह जाननस्वरूप जब जाननेमें आयगा, उस समय जो अलौकिक 
आनन्द प्रकट होगा उस झानन्दमें यह सामथ्य है कि इन आख़वोंको, कर्मोको क्षणमात्रमें 
: ध्वस्त कर देगा। ये ज्ञाचावरणादिक कर्म आते है, इत कर्मोक्े आनेका कारण तो उदयमें 
आने वाला कर्म है। और उद्यमें आचे वाले करमेमें नवीत कर्मोंका आख्रव करनेका निमित्त- 
पता वन जाय, इसका कारण है . जीवका रागद्रेष मोहभाव | तो वस्तुत: यह रागह्रेष मोह 
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भाव ही श्रास्रत्र है श्रौर इन ग्रासबोंके कारण ही संसारतें रलना पढ़ता है | तो ऐसा यल 
कीजिए कि ये रागहेप मोह श्रज्ञान तुमसे विदा हो जाएँ । ऐसा कर लिया तो जैनशासनसे 
ग्रोर मनुष्य जीवनरों लाभ प्राप्त कर लिया । 

आसवताका तात्पप--इस प्रकरणाका सारांश यह है कि जीवमें जो नये कर्म आते 
हैं उन नवीन कर्मोका साक्षात्‌ निमित्त कारण श्र्थात्‌ उदयमें आने वाले कर्म हैं। शौर 
उदयमें श्राने वाले कर्म नवीन कर्म बंधके निमित्त बन राकें, ऐसा उनमें निमित्तपना आये 
इसका निमित्त है रागह्रेप मोह परिणाम | इस कारण कमोके निमित्तपनेका निमित्त होनेसे 
रागद्वेप मोह ही बारतबमें श्रास्र॒व हैं शरीर रागग्रेप मोह श्रज्मानियोंके ही होता है | इस प्रक- 
रणमें तात्यय निकला । श्रव यह दिखाते हैं कि ज्ञान पुरुपके श्रास्वका श्रभाव होता है । 

णखत्यि ह आरवबंधो सम्माविद्धिस्स आसवविरोहो । 
संते पृव्वणिबद्धे जारादि सो ते अ्रवंबंतो ॥१६६॥ 

सम्यग्हप्टि जीबके आखत्र बंधका अभाव--सम्यग्दृष्टि जीवके श्राल़नव बंध नहीं है, 
उसके श्रास़वबका निरोध रहता हैं । वह तो पू्वेबद्ध कर्मेक्ों जानता है और नवीन कर्मोक्रो 
नहीं वांचता है। सिद्धान्त यह स्थापित किया जा रहा है कि ज्ञानी जीवके कर्म नहीं श्राते है 
इस कारण थोड़ीसी यह शंका हो सकती है कि ज्ञानी जीव तो सम्यवत्व होनेके वांद ही कह- 
लाने लगता है लेकिन चतुर्थ यमादिक दशम गुण पर्यन्त कम्मोका श्रात़्व भी है शोर बंत्र भी 
है, फिर यह क्यों मना किया जा रहा है कि ज्ञानियोंके श्रास़व श्रौर बंब नहीं होता है। 
इसका उत्तर है प्रथम तो यह बात समझना हैं कि जो कर्म बंध संसारकी परम्परा बढ़ायें 
उनको बंध कहा श्रीर जो संसार परम्परा न बढ़ाये किन्तु संसारसे छूटते हुए प्रारिणयोंके पूर्व 
प्रयोगवश वँवते रहते हैं उन्हें वंच न कहिये । यह एक हदृष्टांतकी बात है | करुणानुयोग तो 
क्षमा न करेगा । उसकी हृष्टिसे दसवें युणस्थान पर्यन्त बंव चलता रहता है, पर जो संसार 
को बढ़ाये उसे बंध समझो और जो संसारको न बढ़ाये उसे बंध न समझो । इस हृष्टिसे 
सम्यग्दशेन होनेके पश्चात्‌ उसे ज्ञानी कहते हैं । उसके जन्ममरण॒की परम्परा नहीं बढ़ती है, 
सो आखव और वंब नहीं माने गये हैं । 

ज्ञानी जीवके बंधके श्रभावक्रा सहज कारण--दूसरी वात यह समझो कि जिस आत्मा 
से ज्ञान प्रकट हुआ है और चरित्र मोह भी छ्षेपर है तो उसका जो बंध होता है, विकार श्राता 
है वह ज्ञानके कारण नहीं श्राता है, किन्तु चारिन्र मोहके कारण आ्राता है अर्थात्‌ अपने 
विक्रारकी योग्यताके कारण आ्राता है। ज्ञानके कारण बंध होता हो तब तो इन शब्दोंमें 
कहना चाहिए कि ज्ञानीके भी झ्राख्रव और बंध होता है । पर जी आंखव बंध होता है वह 
चारित् गुणके विकारसे होता है। इस कारणा विकारीके बंध है, ज्ञानीके बंध नहीं है। 
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चतुर्थ गुशास्थानसे लेकर दशम गुशस्थान पर्यस्त यह जीव ज्ञानी भी है और विकारी भी है। 

कार्यके योग्य हष्टि रखे जानेका एक दृष्टान्त>जैसे कोई पुरुष पंडित भी है, मुनीम 
भी है, पर किसी धामिक प्रइनका उत्तर लेते समय उसे यों नहीं कहना चाहिए कि मुनीम 
जी साहब ! इस शंकाका समाधाव करिये । उसे वहाँ कहना चाहिए कि पंडित जी साहब ! 
इसका उत्तर दीजिए श्रौर जब लेनदेतकी बात चल रही हो, दुकानकी गद्दी पर बैठा हो 
तब यों न कहना चाहिए कि पंडित जी हमारा खाता देख लीजिए | तब कहना चाहिए कि 
मुनीम साहब हमारा खाता देख लो । खाता देखते समय उस मुनीमके पंडिताई नहीं रहती 
है, ऐसे ही पंडिताईके समय मुनीमीका सम्बन्ध नहीं रहता है। धारमिक उपदेश देना यह 
सुनीमीके सम्बन्धसे नहीं हो रहा है, वह पंडिताईके सम्बन्धसे हो रहा है। यों ही समभो कि 
चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर दशम गुणस्थान पर्यन्त तके ज्ञानी भी है और विकारी भी है। 
जितना मोक्षमार्ग चल रहा है वह ज्ञानके कारण चल रहा है और जितना श्राख्रवबंध हो रहा 
है वह विकारके कारण हो रहा है। ज्ञानके कारण ज्ञान ही देखा जाय, विकारके कारगा 
विक्षत निरखा जाय तो यह उत्तर स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञानी जीवके झ्रासख़्व और बंध नहीं 
होता है । 

सम्यग्दश्कि बंधका असाव कहनेका मूल अर्थ--यहाँ “सम्यस्हष्टि” शब्द कहकर 
कह रहे हैं कि श्राखव और बंध 'सम्यग्हष्टिके नहों होता, निविकल्प समाधिमें रत पुरुषके 
नहीं होता । शअ्र्थात्‌ सम्यम्ज्ञान, सम्यग्द्शन और सम्यकचारित्रके परिणमनके कारण कर्म- 
बंध नहीं हुआ करता है । यद्यपि इस जीचके द्रव्यकर्मका उदय चल रहा है, पर द्रव्यकर्म 
का उदय होनेपर भी यह शुद्ध आत्माके स्वरूपकी भावनामें लगा हुआ है। यदि अपनी 
श्रद्धामें रागादि रूपसे परिणम जाय तो वहाँ मिथ्यात्वके कारण बंध है और राग रूप 
जितना भी परिशमत् चल रहा है वहाँ रागके कारण बंध है। सम्यग्द्शतके कारण बंध 
नहीं होता और सम्यर्दर्शनके नातेसे सम्यग्ह्ीका नाम लिया जा रहा है। क्‍योंकि ज्ञानी 
जीवके ज्ञानमय ही भाव होता है । जहां ज्ञानमय भाव है वहां परस्परमें विरोध है । 

ज्ञानी हारा परका अनिष्ट होनेके संदेहका अशाव--ज्ञानी पुरुष कभी क्रोध भी कर 
जाय तो क्रोधके समयमें भी उसका ज्ञानमय भाव रहता है। कभी क्रोधमें श्राकर दूसरोंका 
अनिष्ट नहीं करता । देखा होगा कोई ऐसा रिसाने वाला बच्चा होता है-कि उसे क्रोध 
आ्राये तो खुदकों ही कष्ट दे ले, पर दूसरोंको कष्ठ नहीं देता | भूखा रह जाय या अपने आप 
को ही पत्थरसे मारने लगे, सिर धुनने लगे, पर दूसरोंकों कष्ट नहीं देता । कितने ही लोग 
ऐसे होते हैं कि उन्हें गुस्सा आये तो वे ज्यादा काम करते हैं। उनका ज्यादा काम करना 
गुस्से के कारण वन रहा है पर काम नहीं बिगाड़ता । यह तो लौकिक बात है । ज्ञानी जीव 
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को दूसरोंदे प्रति क्रोध भी आए तो दूसरोंका असिष्ट नहीं करता, वे क्रोधर्मं भी ऐसी प्रवृत्ति 
करेंगे कि जिससे दूससोंका भला ही हो। सह शानीया एक बिरद है, दयालुताका स्वभाव 
है, आच्ार्यकी शिप्यपर क्राघ भी श्राए तो उराका परिणाम शिप्यपर भला निकलता है 

शानीके क्रीपमें भी मिवेक--एक सच्ची घटनाका हृ्टान्त है कि सागरमें ६र्ीजा 
बाई जी थी, जिन्होंने मुग्णी को पढ़ाया है। सब्र लोग जादते हैं। उननी समद्र ललिता 
वाई घिल्केल पढ़ी लिखी ने थी । तो बाई जी ने कर बार कहा कि तम कोई लिखा कागज 
मिले तो फकूड़ेमे ने डाला करो, उसे कहीं रख दिया करो । एक दिन ललितावाई को ख्याल 
न रहा। कुछ श्रद्यावधानी हो गई । एक बार एक कागज मूडेमें गिर गया । मंदिर्स आई 
बाई जी | देखा कि दरवाजे पर कूड़ा पड़ा है श्रीर उसपर कागज पढ़ा है। उठा कर देखा 
तो उसमें भक्तामरका एक काव्य लिला था। अब सो उनके क्रोंब चंद गधा। सो ऊपर 
क्राकर ललिता बाईका चोटा पक्रद्ठ कर गुस्सेमें श्राकर कहा-यह कागज कूड़ेमें क्यों डाला ? 
झीौर पवक:डदार एक हाथ भीतमें लगाकर एक हाथसे सीधा दे मारा । श्रत्र बतलावों वाई जी 
के चोट झा गई कि नहीं ? चाहे श्रा गई, फिर भी उनका ज्ञान विद्धा नहीं हुआ । ज्ञान 
फिर भी बना रहा कि कहीं इसके सिरमें पीड़ा न हो जाम तो ज्ञानी प्रमुपके अन्तरजुमें 
ज्ञानका परिणाम बना रहता हैं। उस सगय जो क्रोच भाव है वह तो विकार है, वह तो 
स्वयंफा अज्ञान है पर भीतरमें जो विवेक बुद्धि है उसका कारण ज्ञान है । 

स्परूपा चरणका प्रताप--ज्ञानी जीवके भ्रन्तरज्में ज्ञाननय भाव रहता है। ग्रह 
ज्ञानी घरमें रहता हश्ना भी, रोजिगार व्यापार सभीमें यत्नश्ील रहता हम्ना भी ज्ञानमय 
भावको नहीं छोड़ता । उसे अपने स्वरूपका स्पर्श और स्मरण सदा काल बना रहता है। 
स्वरूपाचरण चारित्र श्रावकके बताया गया है । चौथे गुणस्थानमें भी चाहे वह गहस्थ 
किसी कार्यमें लगा हो चूंकि वह सम्यग्दष्टि है, सो स्वरूपाचरण चारित्र उसके निरन्तर 
रहता है । उस स्वरूपाचरण चारित्रके प्रतापसे इराके ज्नानमथ भाव वरावर बना रहता है। 
इस ज्ञानी जीवके ज्ञानमय भावके द्वारा अज्ञानभाव रोक दिया जात्ता है क्योंकि ये परस्पर 
विरोधी हैं। जहां ज्ञानभाव है बहां अज्ञानभाव नहीं ठहर सकता | अन्नानभाव है रागहेप 
मोह । इन श्रज्ञानमय भावोंका श्रभाव हो जानेके कारण ज्ञानी जीवके आख़वका निरोध हो 
जाता है। इस कारण पुदुगल कर्मका बन्ध भी नहीं होता वयोंकि जब आख्वका ही निरोध 
हुआ तो बंब कहांसे हो ? इस कारण ज्ञानी जीवके आखब न होने के कारणा, नित्य अकर्ता 
होनेके कारणगा वह नये कर्मोको नहीं यांवता श्रौर पूर्ववद्ध कर्म जो सत्तामें अवस्थित हैं, 
अथवा उदयागत भी हो रहे हैं उनको केवल ज्ञानस्वभावी होनेके कारण जानता ही है | 

कर्म और कस में अनात्मीयता--यहाँ कुछ यह प्रश्न हो सकता है कि क्या ऐसा भी 


स्मयसार प्रवचन सप्तम पुस्तक १६७ 


होता है कि कार्य करता जाय और कार्यसे दिल हटा हुथा हो। इस बातकी पुष्टिक लिए 
आपको अनेक हृश्टान्त मिलेंगे कि कार्य भी करते जा रहे हैं और कर्मसे हटे हुए .रहते हैं । 
उस सम्बन्धयें कर्ता और स्वामीपमेका झाशय नहीं रहता है| घुनीम अथवा किसी प्रकार 
की सविस करने वाला पुरुष मालिकके कामको बड़ी योग्यतासे, सावधानीसे चिता सहित 
किया करता है, फिर भी स्वप्नभें भी उसके स्वामित्वकी बुद्धि नहीं जगती । कभी किसी 
मुनीमके चित्तमें यह आता है क्‍या कि मैं इस दृकानका मालिक हूं ? काम सब कर रहा है 
बल्कि मालिक कुछ नहीं कर रहा है, वह तो अपने घरमें बैठा है या गददीपर ही लेट रहा 
है । किसी किसी मालिककों तो यह भी पता नहीं रहता कि किस समय क्या काम करना 
है झौर कैसे करता है, लेकिन मालिकके स्वामित्व बुद्धि पड़ी हुईं है। और इस सुनीमके 
इतना कार्म करते हुए भी मनमें स्वामित्वका अहंकार नहीं है । 

प्रकरणमें लगकर भी प्राकरशिकताका अभाव--श्वादियोंमें पड़ौसकी स्त्रियोंकी घरके 
लोग गानेके लिए बुलाते हैं और वे पड़ोसकी स्त्रियां आकर बड़े तेज स्वरसे खूब गाना गाती 
हैं। मेरा दूला, मेरा बंधा, मेरा सरदार, पर क्या उनके मनमें ऐसा विश्वास है कि यह मेरा 
ही दूला है, यह मेरा सरदार है ? नहीं । खूब तेजीसे वे स्त्रियां गाती हैं पर भीतरसे भर 
ही किस्मका विश्वास है | हम तो केवल गानेके लिए आ्राई हैं, हम तो केवल बुलावा लेनेके 
लिए श्राई हैं मेरा यहाँ कुछ नहीं है। चाहे दूला घोड़ासे -गिर जाय तो उनकी बलासे । 
- उनके स्वामित्व बुद्धि नहीं है | थों श्रनेक दृशन्त हैं, जिससे यह प्रसिद्ध है कि कार्ये करते 
हुए भी कार्यका कर्ता नहीं कहलाया, ऐसा हटा हुआ भाव रह भी सकता है । 

ज्ञानकलाका प्रताप--ज्ञाती जीवसें ज्ञानकके सिवाय और कौनसी मौलिक कला आई 
जिसके कारण घर गृहस्थीमें भी रहकर वह मोक्षमार्गी है श्रौर कर्मोका उसके ग्राख्रव नहीं 
होता ? चौथे गुणस्थानमें ४१ प्रकृतियोंका संवर है, पांचवे गुणशस्थानमें ५१ प्रकृतियोंका संवर 
है। इसी प्रकार अगले ग्रुण॒स्थानोंमें कितनी ही प्रकृतियोंका आखवबंध नहीं होता । इसका 
कारणा यह है कि ज्ञानीके वह कला आ गई है जिसके प्रतापसे वह सर्वस्थितियोंमें श्रलिप्त 
रहता है और अपने कासको सम्हाले हुए रहता है | 

ज्ञानके सदुपयोगके लिये प्रेरशा--भैया ! ज्ञानशक्ति पाकर इसका सद़पयोग करो । 
मनुष्य. पर्याय पाई तो कितनी ज्ञानशक्ति मिली ? ज्ञानशक्ति बिना क्या इतना बड़ा 
व्यापार भी सम्हाला जा सकता है? क्‍या इतनी वड़ी सविसके कामको, सेवा- 
भाव को, इतनी बड़ी उल्क्नोंकों सम्हाला जा सकता है ? नहीं | इतना बड़ा हिसाव करना, 
बहुत बड़े समूहकी व्यवस्था बनाना, क्‍या इस ज्ञानशक्तिके बिना हो जाता है ? नहीं । 
ज्ञानशवित, तो पाई, श्रब उस ज्ञानशक्तिका हम कुछ आत्मतत्त्वके सहज निर्षेक्ष 
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स्वतःसिद्ध स्वहपकी जावकारीमें भी सदुपयोग करें । यह हमारा प्रधान कर्तव्य है । 

तन मनका सदुषपयोग करनेका संकेतत--भैया ! यह तन साथ देगा नहीं, यह मर 
साथ देगा नहीं, यह माच साथ देगा नहीं, वचन साथ देगा नहीं, यह धान साथ देगा नहीं 
ये चार ही चीजें विनाशीक हैं। जितना वन सके इश शारीरसे परकी सेवा कर लो । अपन 
काम स्वयं अपने तनसे किया जाय | इस मनका सदपयोग यह है कि सब जीवोंका भतर 
विचारों । बुरा विचारनेपर भी दूसरेका बुरा नहीं हो जाता, किन्तु बुरा विचार करनेसे स्वयं 
का ही परिणाम खोदा होता है श्रौर उन परिणामोंका फल स्वयं पाता है। सबका भला 
विचारों कि सबका ज्ञान निर्मल बने, हृष्टि शुद्ध बने, सद सुखी हों, यह है मनका सदपयोग । 

वचनोंका सहुपयोग करनेका संकेतू--वचनोंका सद्ृपयोग है सबसे हित मित प्रिय 
वचन बोलना । भगड़ेकी जड़ भी वचनोंवा बुरा उपयोग है। और संगठन, प्रेम, शांति, 
आानन्दका वातावरण बने तो इसकी जड़ है बचतोंका सदुपयोग होगा । वचनोंका इस मनुष्य- 
भवमें बड़ा महत्व है । गधा, *सा, कुत्ता आदि भौंकते हैं, चिल्लाते हैं पर उन्के बोलनेसे 
कुछ प्रयोजन नहीं निकलता, कुछ व.ल्याणकी बात नहीं मिलती | श्राज मनुष्य हुए हैं तो वचन 
बोलनेकी सामर्थ्य मिली है । वचन ऐसे बोले जायें कि जिससे दृसरोंको कष्ट न पहुंचे । वचन 
ऐसे वोले जायें जो अपने और दूसरोंके हिंतके साधक हों । दूसरोंके हितके साधक न हों तो 
कमसे कम अहितके साधक न हों ॥ और फिर परिमित बोलो । वचन अधिक बोलने की 
आदत भली नहीं होती है । कहां ती ऊंनशासनमें यह बताया है कि शक्ति न छिपाकर वचन- 
गुप्तिका श्रभ्यास करों, वचन बोलो ही मत । श्रौर कदाचित.हम वचन स्वच्छन्द होकर 
बोलने लग जायें तो हम प्रश्लुकी आज्ञासे कितना दूर जा रहे है ? हमारा कर्तव्य है कि हम 
वचन परिमित बोलें । जितने बचनोंका प्रयोजन है, हितके साधक हैं, शांतिके रथापक हैं 
उत्तने ही हम वचन बोलें । यों हित मित, प्रिय वचन बोलना यही चचनका सदुपयोग है । 

धनका सदुपयोग--भैया ! पहिले तो ऐसी दृष्टि बनाझ्नो कि हमारा जगतके जीवोंसे 
परमार्थतः कुछ भी सम्बंध नहीं, चाहे वे घरमें उत्पन्न हुए दो चार सदस्य हों, चाहे बाहरके 
गैर अनगिनते जीव हों । सब जीव मेरे लिए एक समान हैं, क्योंकि किसी भी परजीवसे 
मेरेमें कुछ परिणमन नहीं हो जाता । किसी भी परजीवके परिशामनसे मेरेमें कुछ सुधार 
ब्रिगाड़ नहीं होता | यदि इस गृहस्थावस्थामें धनका कुछ प्रसंग हुआ है तो उस धनको श्रावे 
आधे रूपमें व्यय करें | आधा व्यय घरके कुटुम्बके लिए करें तो इतना ही व्यय इन जगरतके 
अ्रन्य जीवोंके उद्धारके लिए करें। क्या जगतके अनग्रिनते जीव श्रापके घरके ४ आदमियोंके 
बराबरकी भी जान नहीं रखते ? जब शुद्ध दृष्टि जगे और अपना कतव्य समभमें श्राए कि 
तुम कमसे कम कुटुस्ब वराबर भी दृष्टि सब ,जीवॉपर रख सको ओर इस प्रवृत्तिसे घनका 
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व्यय करो तो यह धनका सदुपयोग है । ह ह 
सायाप्ते विश्नोह्ता -- इस लोकमें इस मायामय वस्तुवोंके प्रति मोह करनेसे आत्माका 
कुछ लाभ नहीं है। निर्म्ञता कैसे जगे, इस ओर अपनेकी यत्न करना चाहिए । [जितनी भी 
शांति प्राप्त होगी वह निर्मलताके आधारपर होगी । यह ज्ञानसाध्य चीज है। कोई शरीर 
के कष्टकी वात नहीं कही जा रही है कि तुम २-४ अनशंन करो तो तुम्हें सन्‍्मार्ग मालूम 
पड़ेगा | घरमें हो तो रहो, सब कुटुम्वके बीचमें रहता हो रहो, किन्तु अपने ज्ञानकों अपने 
भीतरमें झुक्राकर केवल ज्ञातमात्र अपने स्वरूपका अनुभव करो । इसके लिए कोई रोकता 
है क्या ? जितगी सामथथ्यं हो. जितना आपका बल चले उतना अपने आपके अन्दर श्रपने 
' शुद्ध स्वरूपके निरखी । अपने इस ज्ञानानन्द घन सहजस्वरूपके जाननेसे ये नवीन कर्म रुक 
जाते हैं, प्राचीन कर्म उदय्में श्राकर खिर जाते हैं और इसके आगेका मार्ग स्पष्ट हो जाता 
है। इस कारण भरसक कोशिश इस बातकी करिये कि श्रद्धा श्रौर चारित्र ये दो गुण 
' निर्मल रहें । 
श्रद्धा व चारित्र गुणकी निर्मलतासे हित--पआ्रात्मामें अनन्त गुणा हैं। उन अनन्त 
गुणोंमें श्रद्धा और चारित्रगुणके विकारसे ही विपन्ियाँ श्राती हैं। शौर जो गुणस्थान बने 
“हैं १७, वे श्रद्धा और चारित्रके विक्रार और अविकारकी डिग्रियों पर बने हैं। श्रद्धा मेरे 
'सही हो, चरित्र मेरा निर्मल हो ऐसी स्थितिमें फिर जो कुछ होता हो, हो । यह संसार है । 
“यहाँ बड़े-बड़े चक्रवर्ती श्रद्धंचक्री महाराजा राजा अनेक हुए हैं, उनमें कुछ बुरी वृत्ति वाले 
हुए हैं पर प्रायः अधिक उत्तम वृत्ति वाले हुए हैं। वे प्राप्त समागमके ज्ञाता हृष्टा थे । उदय 
है सो सम्पदा आती है, उसके भी ज्ञाता द्रष्टा रहते थे और जो अपने जीवनमें पाई हुई 
' सम्पदामें हर्षमें मग्न नहीं होते हैं वे वियोगके समय दु:खी भी नहीं हुआ करते हैं । 
विवेशइ---जिनके जितनी अ्रधिक आसक्ति है उनको उतना ही अधिक दुःख होता 
. है । जिनके परवस्तुकी श्रासक्ति नहीं है उन्हें कोई दुःख नहीं है। जिसे आसक्ति सताती 
हो वह बड़ा दुःखी है । जैसे भोजनके सम्बन्ध झ्रापतो किसी चीज की आसक्ति है तो 
उसके न मिलनेपर आपको अधिक वलेश होगा । ओर, किसी चीजकी आसक्तिन हो, पर 
उस समय कुछ झ्रावश्यक होनेसे बड़ी जरूरत महसूस करते हैं तो ख्याल तो थोड़ा आता है 
पर उसके न मिलनेसे दुःख नहीं हो सकता है। क्योंकि उस पदार्थमें ्रापकी आसक्ति नहीं 
है) जितनी अविक आाशक्ति होगी उतनी ही श्रधिंक भोगोंके न मिलनेसे क्लेश होगा और 
विछुड़ने में क्लेश होगा ।- विवेक यह कहता है कि बस्तुके स्वरूपको यथांथ जानो । सर्व॑ 
- पदार्थ भिन्‍न हैं । किसी पदार्थसे कोई वात युझमें नहीं उत्पन्त होती है। उनके ज्ञाता हदृष्टा 
रहो । सीधा अर्थ देखो | प्रयोजन सोचो । आत्महितवी बात निरखो । जो बातका प्रयोजन 
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नहीं समझ सकता है वह बाहरी रूढ़िको कैसा हो उपयोग करके अनर्थमें ले जा सक्रता है। 

वांह्य क्रियाओंका प्रयोजन स्वहूप दर्शनका यत्म --तुम देवपूजा करो तो देवोंकी तरह 
अपना स्वरूप निरखनेका यत्त करो | गुरुवोंकी उपासना करो तो गुरुवोंकी तरह ज्ञान और 
चारित्र की प्रगतिमें बढ़नेकी भावना बनाग्रो, स्वाध्याय करो तो स्वाध्यायमें जो तत्त्व ग्राता 
है, श्रथ श्राता है उस तत्त्व भर श्र्थकों अपने आपमें घटाएं। वर्णन झाता है कि १००० 
योजन तककी झवगाहना वाले जीव होते हैं। तो उससे यह श्रर्थ लगा लो कि ज्ञानकी 
उपासना बिना ऐसी श्रवगाहूनामें भी उत्पन्त होता पड़ता है। स्वाध्यायमें श्राए हुए प्रकरण 
से तुम्हें क्या शिक्षा लेनी है यह वात समझते रहिए। संयम करो तो संयमसे प्रयोजन यह 
मानो कि इस संयमके प्रतापसे चंचल मन स्थिर होगा और अपने प्रभ्नुस्वरूप की ओर यह 
लगेगा । यह संयमका प्रयोजन है। तपस्याका भी वही प्रयोजन है। और छठा कतंब्य है 
दान करना । दान करनेका प्रयोजन यह है कि इस परिग्रहमें मेरे आसक्ति संस्कार न रहे । 
समय-समयपर इसका त्याग किया जाय, परोपकारमें लगाया जाय तो ऐसी वासना संस्कार 
के कारण परिग्रहमें ममता तो नहीं रह सकती है। यों सभी क्रियाकांडोंका श्र्थ श्रपने श्राप 
में अपने आपको खोजनेंमें लगाना चाहिए, इससे कर्मंबंध नहीं होता | 

कर्मासवशका मिम्चित्त--श्राखव वया है ? इसका यह प्रकरण चल रहा है। नवीन 
कर्म आते हैं अर्थात्‌ आत्मामें एक क्षेत्रावागाह रूपसे अवस्थित विर्सोपचयकी कार्माण 
वर्गणायें अपने कर्मत्वरूप बनती हैं तो इसका कारशा क्‍या है ? नवीन कर्मोमें कर्मत्व श्राने 
का साक्षात्‌ कारण उदयमें झाने वाले पुद्गल कर्म हैं। जैसे कि यह बात प्रसिद्ध है कि द्रव्य 
कर्मका निभित्त कारण भावकर्म है। यह किस ढंगसे सिद्ध किया है ? वस्तुतः साक्षात्‌ ऐसा 
नहीं है । नवीन कर्मोके श्रास्वका कारण उदयागत कर्म है। और उदयागत कर्मोमें नवीन 
कर्मोका आख़वरण करनेका निरमिन्तपना बन जाय इसमें निमित्त है रागह्ेष आदि भाव कर्म । 
यह आखत्रवकी कथा है। चूंकि नवीन कर्मोके निमित्तपना होनेंका निमित्त है रागद्वेषभाव, 
इसलिए सिद्धान्तमें सीधा यह कह दिया है कि कर्मों के आश्रवका निमित्त है रागह्वेष भाव । 

कर्मातपणके निमिचतत्वके परिज्ञानर्मे एक दशान्त--एक हृष्टान्त देखिये, जैसे मालिक 
के साथ कुत्ता जा रहा है | मालिकने सैन दी किसी दुष्टपर कुत्तेके लिए छू छू । तो कुत्ता उस 
दुष्टपर आक्रमण करता है। उस दुष्टपर जो श्राक्रमण हुआ है उसका करने वाला साक्षात्‌ 
तो कुत्ता है, पर कुत्तेमें श्राक्तमण करनेवी हिम्मत भरा जाय इस हिम्मतके लानेका निमित्तभृत 
है मालिक की सैन । ठीक ऐसी ही बात कर्मोक्रे आसवके सम्बंधमें है। नवीन कर्मोका उस 
भावकर्मके साथ कुछ साक्षात्‌ सस्बंध नहीं है--किन्तु उदयमें होनेवाले कर्मोंके साथ इस 
श्रात्माका कुछ सम्बंध है, पूर्वबद्ध है, किन्तु बिरादरीके कारण नदीत [द्रव्यकमोंके साथ उद- 
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यागत कर्मोक्ा कुछ सम्बंध है, इस करण नवीन क्रमेकि आख॑वमें तिमित्त बतते हैं उदयमें 
श्राये हुए पुदूगल कर्म और पुद्गल कसमें नवीन कर्मोका, आखब करनेवा निर्मित्तपता आ जाय 
उसका निमित्त होता है रागह्रेष भोह भाव । तो कर्मोके श्राख्वका मूल निमित्त हुआ रागद्वेप 

मोह । श्रतः रागद्वेष मोहसे ही प्राखवपना है, इस प्रकारका नियम किया जा रहा है । 

भावों रागादिजुदो जीवेरा कदो हु बंधगों शश्दों । 
रायादिविप्पमुक्‍्को अ्रबंधगो जावगो शावरि ॥१६७॥। 

रामादिसस्पर्कमज साव-इस आत्मामें रागहेष मोहके सम्पर्कसे उत्पत्त होने वाला भात्र 
अज्ञानमय ही है। वह कर्म करनेके लिए आत्माको प्रेरित करता है। इन शब्दोंमें बहुत गहरा 
आध्यात्मिक तत्त्व भरा है। प्रथम तो यह कहा कि रागद्वेष मोहभाव कम करनेके लिए 
प्रेरित नहीं करता, किन्तु रागद्वेष मोहके सम्पकंसे उत्पन्त होने वाला परिशाम बह श्रात्माको 
कम करनेके लिए प्रेरित करता है। शामगद्ेष मोहको छोड़कर उसके सम्पर्कसे होने वाला 

परिशमन अर क्या है ? यह गहरी सक्ष्म हष्टिसे श्रध्ययतत करनेसे मालुम पड़ता है। 
निमित्तरूप परिस्थितिका एक दृष्ठान्त--इसके लिए एक हृष्टांत दिया है। चुम्बक 
पत्थर लोहेको कर्म करनेके लिए प्रेरित करता है। उस लोहेको क्रियान्वित होनेके लिए 
प्रेरित करता है श्रर्थात्‌ वह लोहेकी सुई खिच जाय । बहुतसे चुम्बक ऐसे होते हैं कि सुई 
चार अंगुल दूर हो यदि चाकूकी नोक दिखा दी जाय तो वह सूई चाकूमें खिंच जाती है । 
इस ही दृश्टान्तको ले लिया जाय तो चुम्बक, लोहेको कर्म करनेके लिए प्रेरित नहीं करता- 
किन्तु लोहेका इतने अ्रच्तरसे उपस्थित होनेके कारण उत्पन्त हुआ जो एक परिशाम है, 
वातावरण है, परिस्थिति है भाव है, वह धुईको कर्म करेनेके लिए प्रेरित करता है। यदि 
चुम्बक ही सूईको क्रियान्वित करनेके लिए प्रेरित करता होता तो कहीं रखा हो चुम्बक 
प्रेरित कर ले, पर नहीं कर सकता है। इसलिए ग्रयस्कान्तोपलके विशिष्ट सम्पर्कसे उत्पन्न 
होने वाला परिणाम वातावरण लोहेकी सूईको खींचनेके लिए प्रेरित करता है, इसी प्रकार 
राग ह्वेप मोह होनेके सम्पर्क होनेसे उत्पन्त हुआ भाव अज्ञानमय परिणाम कर्मको करनेके 

लिए प्रेरित करता है। 

आख़पके निमित्तता निभित्तथृत अज्ञानमयथ भाव--ये रागह्वेष मोह तो अनेक भाव 
हैं। यह भेददृश्सि देखा गया है | पर सम्पर्कमें श्रानेपर उत्पन्न होने वाला जो परिणाम है' 
वह परिणाम एक अज्ञानस्वरूप है। वह अज्ञानस्वरूप भावकर्मको करनेके लिए आत्माकों' 
प्रेरित कश्ता है। इतनेपर भी श्रभ्ी द्रव्यकर्मकी बात नहीं आाई। आत्मामें ही कोई क्रिया 
बने, विकार बसे उसकी चर्चा है यहाँ । जिसे कह सकते हैं कि एक योग करनेके लिए प्रेरित 


के 


क्िया। रागहेप मोहके सम्बंधसे उत्पन्त होने वाले श्रज्ञानने आ्रात्माकों योगरूपयें आनेके 


र कारण :छ, 


डू अत + प्रकार ८ त्‌ ऋणगडीोॉंकी देखो तो ए' 
स्कषतमें पड़े ही तो शुद्ष्टिक्रो बात और है । पर 
ने छोड़कर दे" कहीं ४ दे ह ढै 9 सकते । शरीर 

हो अपने व बनाया करते 6) कमर है करता 
कित द्टीश नाएँ, जि कह बना सकते हू 

ही छूट रहा है । हे कोर 3० | जैसी वर्यायमें ज्ं 
शगी । ना एक ऋआगड़ा खड़ी शो गया 60 रण 

॥ बन जे रण वीं है मोका दे 

_ बनवा सोना क्यों ९ अजी 
ते आयेगा ड़ [घर श्री) यह मर्डी 

था कि जि नि्भित्सें 
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ने रागह्रेष मोह परिणाम विया सो हिम्मत आ गई | यह रागह्ेष क्यों हुआ था ! कुछ भ्रम 
हो गया था । 

तिलका ताड--इस विभावसे एक ऐसा अज्ञानमय वातावरण बन गया कि जिससे 
उदयागत जड़कर्मोमें नवीन कर्मों आख्रवरा करनेका साहस हो गया । तो ये रागहेष मोह 
वया चोज हैं ? जरा भीतरमें पकड़कर तो देखो | दृष्टिबलसे निहारकर तो देखो कि ये राग- 
द्वेब मोह क्या वस्तु हैं ? भले ही कुछ रागह्ेष समझमें श्रायें, क्योंकि सुहावने लग गये ना । 
भावात्मक होकर भी ये रागहेष मोह तो कुछ वुछ थोड़ा समभ्ृमें आते ओर ऐसा लगता है 
कि भगड़ेकी जड़ तो मालूम होती है, पर ये रागह्वेप कैसे बने ? इसको खोज करनेक्ो तब 
अपने भ्रन्तरणमें उतरते हैं | कैसे बने ये, राग क्या चीज है ? किसी भिन्‍न पदार्थके सम्बन्धमें 
कुछ विचार करनेसे चित्त सुहावना हो गया, बस यह है रागका ढाँचा ऐसा न हो तो उस 
पर वस्तुके प्रति इसकी उन्मुखता हो क्‍यों ? है तो केवल भिन्‍न पदार्थ भर इन भिन्‍त पदार्थों 
से कुछ सम्बन्ध भी नहीं है | ये हो कैसे गए ? बस मोह कहिए, अम कहिए । भ्रममें क्‍या 
कोई ढंग भी है ? वह भ्रम कोई पत्रड़ सकने लायक भी है वया ? जान सकने लायक भी 
है क्या ? उस शअ्रममें कुछ तत्त्व नहीं मिलता । उसमें केवल शअज्ञान भाव मिलता है। तो 
भगड़े की कोई जड़ भी नहीं मिली । जड़ तो केवल भूठ है। उस भूठसे ही इतनी बड़ी 
विपत्तियां खड़ी हो गई, देखो तो तिलका ताड़ बन गया । 

मनुष्य भव इतरानेके लिये नहीं समझ--आज मनुष्य भवमें हैं, इसलिए इत 
विपत्तियोंका कुछ अधिक अंदाज नहीं है । संसारके श्रन्य॒ जीवोॉपर दृष्टिपात करके देखो तो 
सही । इन मनुष्पोंको जो कुछ मिला है उसमें ही संतोष नहीं है। ये समभते हैं कि मैं 
गरीब हूँ । कुछ भी मेरे पास नहों हैं। श्रभी श्रौर श्रच्छा मेरा गुजारा नहीं हो रहा है । 
सो जेसे सेठके लाड़ले बच्चोंकों चू कि लाड़ मिल रहा है सो वह रिसाता है, नई-तनई कल्पनाएं 
करता है, अपनी माँगें बढ़ाता है और ऊथम करके परिवारको हैरात करता है। इसी प्रकार 
हंस और आपको दुर्लभ मनुष्य जीवन मिला है रो जितना चाहे रिसा लें | उन गाय, भैंस, 
घोड़ोंका क्या जीवन है, जिनकी भाषा भी सही नहीं है, ऐं श्रों कर रहे हैं, जिनका अ्रभिप्राय 
पहीं समझ सकते हैँ। इस मनुष्य जीवनमें एक दूसरे को अभिष्राय दे सकते हैं और सुन्दरसे 
सुन्दर राग रार्गाउयाँ शलर कलाएं ये अपत्ती कर सकते हैं । कितना श्रेष्ठ यह जोवन है। इस 
भवमें क्रितना खुश होते हैं । कुछ पुण्य कर्मका लाड़ मिला है नां । कुछ योग्य सम्पदा प्राप्त 
(६ ना, तो यह ओर ऊधम मचाने लगा । जो मिला है उसमें भी संतोष नहीं है । हमें और 
प्राप्त हो जाय । अरे किनना ही और प्राप्त हो जाय, वे सब परवस्तु हैं । वे सब छोड़ ही 
तो जाना पड़ेगा | जब तक साथ हैं तब तक भी उनमें से अपनेकों कुछ मिलने वाला नहीं 
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है । यह म्रम भाव, अज्ञानपरिणाम हमारी समस्त विपत्तियोंक्रा मूल कारण है। 


् 


अम मेटलेकी पद्धति--ैया ! यह अम भाव वैसे मिटता है, हमें मिटान्व है। गुप्त 
होकर मिट्ता है। किसीको दिखता नहीं है । यहाँ हमारा सर्वस्व, साथी, शरण, रक्षक कौन 
है जिस पर अपनी कुछ कलावाजी दिखा दें तो क्षमा हो जाय, अ्रथवा कुछ उद्धार हो 
जाय । किसीमें शक्ति नहीं है कि कोई श्रन्य मेरा उद्धार कर सके । मुझे अपने श्रापमें ही गुप्त 
रहकर गुप्त पद्धतिसे गरुप्तमें गुप्त कार्य करना है । बह क्‍या कि जो आात्मावा स्वरूप है केवल 
जाननहार, उसमें न मायाचार, न कपाय, न कोई टेढ़ापन है, जो है जाननमें श्रा गया, ऐसा 
भोलाभाला इस निज शंकर सुखकर इस शिव तत्त्वकी ओर निह्ारता है। मैं ज्ञानमात्र हूं। 
ऐसा अपने आपका अनुभव करता है। यही अनुभव संकड़ों रोगोंकी दवा है। कितने ही 
रोग उठ रहे हों, कितने ही संकट आरा रहे हों उन सबको मूलसे मिटा सकनेकी शक्ति है तो 
शुद्ध ज्ञानस्वभावकी दृष्टिमें है । वहाँ एक भी संक्ट ठहर नहीं सकता । 

अम मिट्नेका उपाय स्वतन्त्र सत्ताका दशन-इस परमपिताकी दृष्टि करा सकने 
में समर्थ उपदेश जैन शासनमें है। यह बात तो तब आये जब परपदार्थों की उपेक्षा हो 
जाय। परपदार्थो से उपेक्षा होना तब परपदार्थो' को भिन्‍न और असार समझ लीजिए । 
परपदार्थों को भिन्‍व और असार तब ही समझ सकते है जब परपदार्थो का स्वरूपास्तित्त्व 
यथार्थ ध्यानमें भा जाय । त्रिकालमें भी किसी पदार्थक्रा किसी श्रन्य पदार्थके साथ सम्बन्ध 
नहीं हो सकता । एकमें दूसरे द्रव्यका अत्यन्ताभाव है। ये सब व्यवहारकी बातें हैं। जो 
यहाँ कहा करते हैं कि देखिये अ्ग्निका अ्रसर पावोपर पड़ा। अमुकका असर अमुकपर 
पड़ा । भरे किसी पदार्थंका श्रसर किसी दूसरेपर नहीं पड़ा करता है, किन्तु परिणामने वाले 
पदार्थों में स्वयं योग्यता ऐसी होती है कि अनुकूल परका निमित्त पाकर स्वयं अपनेमें विचित्र 
ग्रसर उत्पन्न कर लेते हैं। इसी बातको व्यवहारमें निमित्तपर ढालकर कहा जाता है कि. 
देखो अमुक निमित्तने अम्ुक वस्तुको इस प्रकार परिणमा डाला। अर्थ उसका यह है कि 
यह परिशामन वाला पदार्थ अपनेमें ऐसी योग्यता रखता था कि ऐसा निमित्त पाकर अपने 
आपमें ऐसा ग्रसर कर सका । 

विकार प्रिएयनकी विधिपर एक इष्टान्त-- यहीं देखों हम बेठे हैं, यहाँ और फरशेपर 
छाया पड़ रही है । बिगड़ा कौन ? वहू फर्श । वहाँ अंब्रेरा बन गया । उस फर्शपर परिणमन 
हो गया तो व्यवहार .भाषामें तो यह कहेंगे कि देखो इस फर्शको हमने ऐसा वना डाला, 
किन्तु ख़ब खोज लीजिए. यह मैं अपनेसे वाहरमें क्या काम कर सकता हूं ? क्या मैं अपने 
प्रदेशोंसे एक प्रदेश भी बाहरमें सिसक सकता, हुं ? नहीं । उच्त फशमें मैंने कुछ उधलपु 
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मचाया व्या ? नहीं | सह मैं अपने इस शरीरमें रहता हुआ गअ्रवरिथत हूं | इस चमकोले 
और. प्रकाशमय फरक्षमें ऐसी योग्यता है कि यदि अपने समक्ष सुझे या किसीकों भी पाये तो 
उसका निमित्त पाकर यह फरश स्वयं अपनेसें छायारूप परिशाम जाता है । 

विकारप्रिशमनकी विधि--ऐसे ही जगतके सब पदार्थो्में निमित्तनैमित्तिक सम्बंध 
है, ऐसी अपने आपकी क्रियाके मर्मसे अपरिचित अज्ञानी जन, चुकि व्यवहारभाषामें परमार्थ 
श्र्थ लगा बैठते हैं इस कारण उनका परमें आ्राकर्षण पहुंचता है । जिसे यह पता हो कि सुझे 
दुखी बने वाले अमुकलाल नहीं हैं, किन्तु मैं ही ऐसी योग्यताका हूं कि अ्रमुक नाम वाले 
भाईका नरिमित्त पाकर उल्टी कल्पना बनाकर दुःखी होता हूं । सो यद्यपि दु.खी हो रहे हैं, 
निमित्त भी उपरिथत है तिसपर भी उसके दु:खमें निवृ त्ति भरी हुई है। और एक अनज्ञानी 
पुरुष जिसे यह बंध है कि मुझको तो इस अमुकने ही दुःखी किया है, यह बड़ा ऋर झाशय 
वाला पुरष है । सो वह दुःखी हो रहा है । 

अपने प्रशुपर अन्यायका दुष्परिणास--भैया ! हम और आपका इस लोकमें कोई 
रक्षक नहीं है । रक्षक है तो मात्र सम्यग्ज्ञान है । बहुत कुछ तो देखभाल डाला है श्रौर यदि 
यह बात निर्णीत नहीं हुई है तो श्रभी और देखोगे तो अ्रंतमें यह निष्कर्ष निकलेगा कि जब 
भी मैं दुःखी होता हूं तब अ्रपने श्रपराधसे ही दुःखी होता हूं । मैं अपने स्वरूपसे चिगकर 
बाहरकी ओर उपयोगरूपी मुखको करके मैं गविष्ठ रहा, श्रहंकारी रहा, सो अपने श्रापके इस 
भोलेभाले ज्ञान्स्वरूप आत्मभगवानपर अ्रन्याय करनेका तो यह परिणाम निकलेगा ही कि 
संसारके चतुर्गंति सम्बंधी भेष धारण किये जा रहे हों। अपने श्रापके आत्मभगवानपर इस 

हान अन्यायका यह परिणाम है कि रुलती सूरतमें खड़े रहते हैं। आज मनुष्य हैं, कभी 

सूकर थे, अश्रथवा कोई सूकर वन जाय तो देखो उनकी कैसी हालत है ? कीड़े मकोड़े बन 
जायें, पेड़ पौधे बन जायें तो देखो उनकी क्या हालत हो रही है ? इतना बड़ा दंड क्‍यों मिल 
रहा है इस जीवको ? इसने एक महान्‌ श्रपराध किया जिससे बढ़कर कोई अ्रपराध नहीं हो 
सकता । वह अपराध है अपने सही स्वरूपको लक्ष्यमें नहीं ले सकता । अपने स्वरूपको अपने 
ज्ञानमें न ले सकनेसे इतने महाच्‌ संकट इस जीवपर आ गये हैं । 

प्रशुदशेनसे संकट समाप्ति--अपने आपकमें झपना सुलभझेरा करना श्रपने भीतरकी ही 
बात है । अपने आपमसें इस पविन्र कामकों तुम कर सकते- हो, मगर सबकी ओ्रोरसे ग्रसि बंद' 
कर लो । ये ' जगतके सब जीव मेरी हो तरह बल्कि मेरेसे भी अधिक बुरी तरह मलिन हे, 
संकटोंमें है, अ्रसहाय हैं । उत्तका भविष्य अंधकारमें है । जो स्वयं अश्वरण हैं, असहाय हैं 
उनसे अच्छा कहलवाकर मैं क्या लाभ पाऊँगा, ऐसा अपने मनसे सोचो । जो होता है उसके 
मात्र ज्ञाता हृष्टा रहिए। अपने आपके अंत्र 7 सें कुछ निह्ाारिये । उस सामास्य ज्ञानप्रकाश 
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का इस ज्ञासमें परिणमत होने वर, अ्रनुभवन होनेपर मूलत: शत्त प्रतिशत शंकट समाप्त हो 
जायेग्रे | यह अ्रनुमच करके देख लीजिए । किन्तु जब उस अनुभवसे चिपटते हैं तो वे सब 
संक्ट नये सिरेसे फिर अपना नाच दिखाने लगते हैं| जैसे कोई चिर परिचित पुरुष १०- 
१२ दर्ष तक न मिले और बादमें मिले तो कुछ अ्रपरिचित्पतासा रहता हैं । उतना दृढ़ 
सम्बन्ध नहीं हो पाता । इसलिए ही एक क्षशामात्रके ज्ञानानुभव को इन सब संकल्प 
विकल्पोंकों ग्रगगिनते वर्षो जैसा अपरिचित बना दिया है। इस कारण इस श्रात्मानुभवके 
बाद फिर ये संकट थोड़े थोड़े रूपमें नये सिरेसे श्राते हैं। वे भी खतम होनेके लिए हैं । इस 
आत्मजश्ञानकी ही ऐसी झलौकिक महिमा है । 

उक्त गाथामें यह नियम किया गया था कि रागद्वेष और मोह भावोंके ही श्राखव- 
पना है। अ्रव यह दिखाते हैं कि ऐसे भी भाव होते है जो रागादिकसे युक्त न हों, संकीर्ण 
नहों। 

पक्के फलम्हि पडिए जह णा फल बज्काए पुणोविदे । 
जीवस्स कम्मभावे पडिए ण पुणोदयमुवेइ ॥१६5॥ 

पुनवेन्धाभाव व एक दृष्टान्त -- जैसे पका हुआ फल गिर जाय तो वह फल फिर 
डंठलमें नहीं लगता है, इसी प्रकार ज्ञानी जीवके कर्म उदयमें ञ्रा जायें तो वे खिरते ही हैं, 
वे फिर बंध नहीं करते हैं और न आगे उदयमें श्रा सकते हैं। पका हुआ फल जो पेड़से 
गिर जाता है, क्या वह फल फिर डंठलमें लग सकता है ? नहीं । इसी प्रकार कर्मो के उदय 
से उत्पन्न होने वाला जो भाव है, वह जीव भावोंसे एक बार अलग हो तो अलग होकर 
वया वह जीव भावोंमें आता है ? नहीं । ज्ञानी जीवके जो कषाय भाव उत्पन्न होता है वह 
परम्पराको बढ़ानेके लिए नहीं होता है, वह कषायभाव होता है श्रौर खिर जाता है। 

ज्ञानीके रागादिकका विलगाघब--रागादिक तो हुए, पर ज्ञानी जीवके कारण उपयोग 
में संकीर्ण नहीं हो सका श्रर्थात्‌ उपयोगमें रागादिकको रचापचा न सका तो जब रागादिकसे 
रहित ज्ञानमात्र परिणति होती है तब यह जीव शिव आनच्दका पात्र होता है। जो भाव 
रागद्रेष मोहसे रहित है वह तो ज्ञानसे रचा हुआ भाव है, जो भाव ज्ञानसे रचा हुआ है वह 
समस्त द्रव्य कर्मोके ग्राख़वको रोकता है। और इस प्रकार समस्त भावासख्रवोंका श्रभाव हो 
जाता है । जैनसिद्धान्तके अनुसार सर्व॑स॑ज॑न भावोंसे हुआ करता है । अभ्रमसे यह जीव अपनेको 
संकटोंमें डालता है, बंबनमें डालता है। और परिणामोंसे ही यह जीव संकटोंसे मुक्त हो 
जाता है । यह आ्रात्मा एक भावात्मक पदार्थ है। भाव ही इसका बंधन है, भाव ही इसकी 
मुक्ति है। जहाँ भैदविज्ञान और यथार्थ ज्ञानरूप परिशाम है वहाँ तो इसकी मुक्ति है और 
जहाँ स्व-परका भेद ज्ञात न हो वहाँ इसका बंधन है । ह 
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हानीके आखसवयावदका वन्धका अज्याव-ज्ञानी जीवके झासखव भाषे नहीं होता, भर्थादे 
रागादिक भाव मेरे हैं ऐसी पकड़ ज्ञादीके नहीं होती | अपने विभावोंकों श्रपता न माने तो 
वहाँ कर्मोका आस्रव बंध नहीं होता । जो होता है उसकी गिनती नहीं की गई है ! जैसे 
किसी पुरुषकों १ लाखका कर्जा किसीकों देवा है और ६६ हजार ६६६ रुपये ६६ न० पै० 
ऋशरा-चुका दिया हो तो १ नये पैसेको कर्जा शो कहते हैं वया ? नहीं | स्वरूपसे तो कर्जा 
है, पर उसे कर्जा नहीं कहा । इस प्रकार भेदविज्ञान हो जानेपर श्रमन्‍्त संसार तो कट गए । 
कुछ थोड़े भव शेष रह गए, तो इतने मात्र रह जानेको या छोटी स्थितिके कर्मबंत्रनको बंतमें 
शासिल नहीं किया । जो बंबकी परम्परा बढ़ाए उसे बंधन कहते हैं | यों ज्ञानी जीवके 
ग्राखव नहीं होता । 

श्रब कहते हैं कि ज्ञानी जीवके द्रव्यास्रवका भी ग्रभाव है। आख़व कहते हैं कर्मोका 
गाना | कर्म होते हैं दो प्रकारके ।-एक जीवके विकार परिणाम और कार्माण वर्मणावोंका 
ज्ञानावर्गादिक रूप बनना । विकार परिशामका नाम है भावकर्स और ज्ञानावर्णादिक कर्मों 
का नाम है द्रव्यकम । तो आख्व भावरूप भावकर्म तो ज्ञानी जीवके होता नहीं, क्योंकि वह 
तो अलिप्त रहता है। अपने आपमें उत्पन्त होने वाले रागादिक विकारोंकों भी अपनेसे पृथक्‌ 
ज्ञानी जीव समभता है| जैसे इस फर्शपर यह छाया पड़ रही है तो बतलावो यह छाया फर्श 
की निजी चीज है या फशैसे श्रलग चीज है ? फशेका चंंकि परिणमन है इसलिए फरशैकी 
चीज है, पर प्रकट समभमें यह भी आरा रहा है कि फर्श इस छायासे अलग है । लो श्रभी 
जरासी देरमें सिर हिलाया तो वहाँकी छाया श्रलग हो गई । जैसे फरशकी छाया फर्शसे भी 
न्‍्यारी है इसी प्रकार आत्माके रागादिक विकार श्रात्मासे नन्‍्यारे हैं । 

जश्ञानीका शानमय जागरण--अश्रज्ञाती जीव ही राग्रादिक विकारोंसे ही निज छुद्ध 
आत्मतत्त्वका बोध नहीं कर सकता किन्तु ज्ञानी सदा जागरूक है। ग्वप्समें भी अर्थात्‌ किसी 
भी समय वह विह्नल नहीं होता कि लो रागादिक हुए तो श्रब सुझे कोई शरण नहीं है । 
रागादिक हो रहे हैं, हों, किन्तु परमार्थ शरणभूत यह मैं परमात्मतत्त्व सबसे पृथक्‌ हुं। इस 
सावधानीके कारण जब ज्ञानीके भावासत्रव नहीं होता तो भावास्रवका निमित्त पाकर ज्ञाना- 
वर्शादिक कर्म आते थे, सो भावाश्रयके न होनेसे द्रव्यकर्मोका श्राना भी झक जाता है अर्थात्‌ 
बद्धकर्म नवीन आखबरण नहीं करते । इस ही बातको इस गाथामें कह रहे हैं । 

पृढ्वीपिड्समाणा पृव्वशिवद्धा हु पच्चया तस्स । 
कम्मसरीरेण हु ते बद्धा सब्वेषि णाशिस्स ॥१६९॥ 

कमकी कार्माण शरीरसे बद्धता--ज्ञारों जीवके पू्वेकालमें बंधे हुए जो कर्म हैं थे 

यद्यपि आत्मामे अपनी सत्ता रखे रहते हैं तो भी वे पृथ्वी पिण्डके समान हैं, वे सबके सब 
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कर्म कार्माणशरीरसे बंधे हैं, आत्मासे नहीं बंधे है । .देर्ए एक यायत्रो आप बाँधते हैं तो 
किस प्रकार बाँचते हैं ? एक हाथसे गायका गला पकड़कर रस्सीके एक छोरसे दूसरे छोरवो 
वाँधते हैं | क्या गायके गलेको रस्सीसे बाँधते हैं ? तहीं । रस्सीका एक छोर पकड़कर दूसरे 
छोरसे बाँधते हैं। अगर गायके गलेको आप रस्सीसे बांघें तो गाय मर जायगी। रस्सीवा 
एक छोर दूसरे छोरमें ऐसा बाँधते है कि गायका गला बिह्कुल सुरक्षित रहता है । तो रस्सी 
से गाय नहीं बंधी है वल्कि रस्सीसे रस्सी बंधी है । किन्तु इस प्रकारकी रस्सीका निमित्त 
पाकर गाय बंबनको प्राप्त हो जाती है ऐसी ही वात इस अपने श्रात्माकी देखिए । 

ज्ञानीके एथ्वीपिएडवत्‌ कर्मोका सच्च--यह आत्मा आकाशकी तरह श्रमूृर्त समस्त 
परद्रव्योंके लेपसे रहित है । ये कर्म बंधते हैं तो कर्मोसे कर्म बंधते हैं। चाहे श्रज्ञानी जीवके 
कर्म बन्धन हो, चाहे ज्ञानी जीवके कर्म बन्धन हो, कर्मोसे ही कर्म बंधते हैं। पर उस बंबी 
हुई हालतमें अ्रज्ञानी जीवने वंधतकों श्रपला लिया है, इसलिए श्रज्ञानीका बंत्र कहलाता है, 
और ज्ञानोंने उस बन्धनकों नहीं अपनाया, ज्ञान भावकों ही अपनाया है| श्रतः उस परि- 
स्थितिमें भी ज्ञानी जीव युक्त रहता है, श्रबद्ध॒ रहता है। जितने भी अज्ञानसे पापकर्म बंध 
गये थे द्रव्य।स्रवरूप कर्म श्रर्थात्‌ पुदगल कार्माणवर्गणावोंके कर्म जो मिथ्यात्व अविरति 
कषाय श्र योगके करनेमें निमित्तमूत हो सकते हैं, सो ततृतत्‌ विषयक ये सब द्रव्यकर्म 
ज्ञानी जीवके द्रव्यांतरभूत हैं, अचेतन पुदूंगलके परिणमन हैं। इस कारण पृथ्वीपिण्डके 
समान ही ये वहां पड़े हुए है। वे सभी कर्म स्वभावसे ही कार्माण शरीरसे सम्बद्ध होते हैं 
पर जीवके साथ बद्ध नहीं होते हैं। इस कारण ज्ञानी जीवके द्रव्याखवभावका श्रभाव स्वमेव 
हरी स्वभाव सिद्ध है । 

यह जीव ज्ञानबलसे भावास्रवसे दूर रहता है, ये धन कुटुम्ब तो मेरे हैं ही नहीं, 
यह तो मोटा भेदविज्ञान है, किन्तु आत्मामें ही उपाधि कर्मोका निमित्त पाकर उत्पन्न होने 
वाली विभाव तरंगें भी मेरे नही है, ऐसा भेदविज्ञान ज्ञानी जीवके निरन्तर रहता है ।' 
तब भावास्रव वहाँ रहा ? जैसे लोग कहते हैं कि तुमने हमें गाली दिया श्र हमने एक भी 
न लिया तो वह गाली कहाँ रही ? इसी प्रकार इन द्रव्य कर्मों के उदयमें रागादिक विकार 
आत्मापर आये, किन्तु ज्ञानीने ऋहण नहीं किया तो रागादिक विकारोंके आनेका प्रयोजन 
क्या रहा ? बस यही स्थिति भावासख्रजक्ते भेदकी कहलाती है 

ज्ञानीकी निराक़्वता--जो जीव रागह्वेष भावोंको भी अपना नहीं मानता है वह 
द्रव्यास्रवोंसे तो स्वतः ही भिन्‍न हो जाता है । ज्ञानी जीव सदा ज्ञानमय एक भावरूप होता 
है । वह ज्ञानी निराख़व है। ज्ञानोको निज सहज ज्ञानरवरूपकी हृढ़ श्रद्धा बनी रहती है । 
मेरा तो यह मैं ही हूँ । इसके श्रतिरिक्त जितने भी व्भाव है, रागादिक विकार हैं ये सब में 
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कुछ नहीं हूं। ऐसे परिणाम वाले ज्ञानी पुरुषोंकों निराखव ही समझना चाहिए । श्रब यह 
पछा जा रहा है कि ज्ञानी जीव निरास्रव कैसे होता है ? तो उत्तरमें कहते है किः-- 
चहुविह अशोयभियं बंध॑ते णारणदंसरणागुरोहि । 
समये समये जम्हा तेण श्रबंधोत्ति शाणी हु ॥१७०॥ 

ज्ञानीकी अबन्धकतः.का कारण--मिथ्यात्व, अविरति, कघाय और योग--ये चार 
प्रकारके परिणाम ज्ञान दर्शन गुणके विचित्र परिस्थितियोंके कारण अनेक भेद वाले कर्मोको 
बाँधते हैं, किन्तु ज्ञानी पुरुषके श्रासव भावकों भावना नहीं है इसलिए वह तो श्रबद्ध ही कह- 
लाता है । जो अपने विकारकों अपनाए सो संसारमें रले । ज्ञानी जीव निरन्तर छुद्ध ज्ञानमात्र 
अपने स्वरूपका विश्वास रखता है । मेरे तो ये रागादिक भी नहीं है । शरीर तो मेरा क्‍या 
होगा ? ये वैभव सम्पदा तो मेरे क्या होंगे ? यह मैं शाइवत ज्ञानमान्न आत्मतत्त्व हूँ। ज्ञानी 
जीवके ग्रास्रव भावकी भावनाका अभिप्राय नहीं है, इस कारण वह निरास्रत्र ही है, निराख्रव 
है तब अबन्धक तो स्वत:सिद्ध हो गया । 

द्रष्यप्रत्ययमें विभावका सहयोग--ज्ञानीके भी जो द्रव्यप्रत्यय होता है, कर्मोका 
उदय होता है और वह प्रतिसमय अनेक प्रकारके पुदगल कर्मोको बाँधता है तो वहाँ ज्ञानगुर 
का जघन्य परिणमन ही कारण है। ज्ञानी जीवके जो कर्म बँचते हैं वे उसकी रही सही 
कमजोरीके कारणा बंधते हैं । वह प्रगत्या नहीं बाँधता । इसका तात्पय क्‍या है कि द्वव्यकर्म 
तो परतत्त्वमें ग्राये जिन कर्मोकी विनतियोंमें श्राप चर्चा करते हैं ये दुष्ट कर्म हैं, ये दुःख देते 
हैं या दुष्ट कर्म विनाशनाय ध्वपं । जिन कर्मोकि लिए आप कहा करते हैं वे कर्म जब श्ञाते हैं 
तो जीवके ज्ञान और दर्शन गुण रागादिक अ्ज्ञानभाव रूपमें परिणम जाते हैं। उस समय 
रागादिक भाषमें परिणमते हुए वे ज्ञान दर्शन गुण बंधके कारण होते हैं । 

विभावकी सलीनताका विस्तार - वस्तुतः रागादिक भ्ज्ञानभावसे परिणमा हुआ भी 
ज्ञानदर्शन गुराज्ञानदर्शन ही कहलाता है, इसकी जघन्यताका कारण तो विभावका सम्बन्ध 
है। सो ज्ञान दशैन गुण जब श्रज्ञानरूप होते हैं तो वे नये कर्मोको बांवते हैं, किन्तु जो भेद- 
विज्ञान है वह कर्मोको नहीं बाँधता । ज्ञानदशन गुणका रंगीला कर देने वाला जो प्रत्यय ् 
वह (भाव) कर्म ही वास्तवमें (भाव) कर्मका वन्धन है । ज्ञानी जीव तो निराख्रव है। विप 
की जड़ है मोह भाव । 

विभावका मालिन्य--घरमें/ रहने वाले दो चार व्यक्ति तो आपके प्रशुतुल्य बने रहें 
अर्थात्‌ सब कुछ ये ही हैं। जो तन, मत, धन, वचन जो कुछ न्योछावर करना है वह सब 
इनके ही लिए है। और उन जींवोंको छोड़कर बादी जगतृके मनुष्यादिक जो जीव हैं इन 
सबके प्रति कृपाभाव नहीं होता । उनको भछी दृष्टिसे नहीं देख रुकते । कटुम्बके लोग चाहे 
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बसे ही अपराधी हों, चाहे बसे ही श्रज्ञादी हों उनको अपना सर्वेस्व समभते है और उत्कों 
छोड़व र बाकी जीवोंका बुछ मूल्य भी नहीं किया जा सकता हो तो इसे कितदा बड़ा व्यामोह 
बहँंगे ? जहाँ ऐसा तीन्र व्यामोह है वहाँ इस जीवको सत्पथ नजर नहीं ञ्राता। ऐसी हालत 
में हो क्या रहा है मोहियोंगो कि ज्ञानबल कमजोर है । जब ज्ञानका जघन्न परिणमन हो 
रहा है तो वह बंध करेगा ही । 

स्वयंकी परिणति हो स्वयंका प्रभाव--जैसे कोई छोटा देहाती पुरुष किसी बढ़े 
हाकिसके पास जाता है, किसी कारणसे जाना पड़ता है तो वह भयभीत शंकित रहता है, 
उस पर जो इतना प्रभाव पड़ा, भय झा गया, छंका श्रा गई इस प्रभावका कारण कौन है ? 
क्या जजने प्रभाव डाल व्यिा ? नहीं । वह देहाती स्वयं कमजोर प्रकृतिका था, ज्ञान उसका 
विशिष्ट न था, पहुँच उसकी ऊपर तक न थी, इस कारणा बहु स्वयं हो कल्पना करके अपने 
आापमें अपना असर पैदा कर लेता है श्लीर भयभीत तथा शंकित रहता है। ये जगत॒के सभी 
जीव जो ताना प्रकारके संकटोंमें फंसे हुए हैं, श्रानन्‍्द्से वहिभूत हैं, इनको सताने वाला 
कोई दूसरा है क्या ? नहीं | यह जोब स्वयं ऐसे अशुद्ध उपादान वाला है कि श्रपती योग्यता 
के ग्रनुकूल अपने आपमें वल्पयाएं बनाकर दुःखी हुआ करता है। इसको वेचेन करने वाला 
जगतमें कोई दूसरा नहीं है । ज्ञानी जीव इस सब राजको जानता है, इस कारण उसे 
निराश्रय ही कहा है । 

ज्ञानी ओर अज्ञानीकी दृष्टिकी पद्धतिपर एक दृष्टान्त--कुत्ता और सेर दो जानवर 
होते हैं । इन दोनोंको ही देखो कुत्ता कितना उपकारी जीव है कि आपकी दो रोटीके टुकड़ों 
में ही रात दिन आपकी रखवाली करता । यदि आपपर कोई आक्रमण करता तो उसका 
वह कुत्ता मुकाबला करता । श्रापके पास बड़े विनयसे पूछ.हिलाकर बैठता, वह आपकी 
रक्षा करता है । और सिंहकों देखो यदि उसकी शकल भी दिख जाय तो जान सूख जायगी 
ग्रजायब घरमें शेरको देखने जाते हैं तो वह लोहेके सिकजोंसे वंद है तो भो पास जाते हुए 
डर लगता है। और भ्रकल्पित कल्पनाएं हो जाती हैं कि यदि यह लोहेका सिकंजा तोड़कर 
निकल आवे तो हमारी खैर नहीं है । सिंह इतना अनुपकारी जानवर है। 

इनकी उपमार्में लोगोंकी दृष्टि--किन्तु यदि कोई मनुप्य, सेठ जी की या वि.सो 
मिनिष्टरकी प्रशंसा करने कोई लग जाय भरी सभामें कि यह बड़े उपकारी हैं, सबके काम 
आते हैं, इनके ग्रुणोंका क्या वर्णान करना है ? ये तो कुत्तेके समान है, अर्थात्‌ जसे वृत्ता 
उपकारी होता है, विनयशील होता है, स्वामिभक्त. होता है इसी तरह ये मिनिष्टर साहव 
भी या सेठ जी भी देशभक्त हैं, प्रजाके उपकारी हैं । उन्वी प्रशंसा कोई करने लगे तो घुनने 
वाले और मिनिस्टर भी क्या खुश होंगे ? नहीं और ऐसा कह दिया जाय कि यह तो शेरके 
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समान है तो वह छुश हो जायगा और कः। गया इसमें यह कि जैसे शेर हिसक होता है, 
खुंख्वार होता है, दूसरोंका विनाशक होता है इसी अकार यह भी हैं, पर सिंहकी उपमाकों 
सु कर तो वह खुश होता है और कुत्तेवी जैसी बड़ी अ्रच्छी बात सुनकर दुःखी हो जाता 
है । इसका कारण क्या है ? इसका मूल कारण है ज्ञान और श्रज्ञानकी पद्धतिकी बात। 

कुत्ता और सिंहमें बाह्ममें बाह्य व श्रन्तरकी दृष्टि--जैसे कुत्तेको कोई लाठी मारे तो 
उसे यह पता नहीं कि मुझे मारने वाला मनुष्य है, वह तो लाठीको ही सुहसे चबाता है। 
इस लाठीने मुझे हैरान किया, मैं इसे तोड़कर रहूँगा, साक्षात्‌ मारने वाला जो पुरुष हैं यह 
मेरा बाधक है ऐसी दृष्टि क्त्तेके नहीं जगती, किन्तु जो लाठी निमित्त है उसपर ही दृष्टि 
लगाता है कि इस जाठी ने ही मुझे दुःख दिया। वह लाठीको चबाता है, किन्तु सिंहको 
कोई पुरुष लाठी मारे, तलवार मारे तो सिंहकी ऐसी विशद हृष्टि है कि वह लाठी या 
तलवारको तो देखता ही नहीं, वह मारने वाले पुरुषपर ही सीधा प्रह्मार करता है। ज्ञानी 
और श्रज्ञानी जीवमें ऐसा ही अन्तर है । 

ज्ञानी ओर अज्ञानी जीवमें अन्तरद् और बढ़िरड् दृष्टि--ज्ञानी जीव तो सिंहके मानिन्‍्द 
ग्रपने बाधक तत्त्वमें हप्टि न डालकर सीधे रागादिक विकारभावोंको बाधक समझता है। 
यद्यपि रागादिक विकारोंके निमित्त कर्मका उदय है लेकिन वह उदय मुझसे अत्यन्त भिन्न 
है। उनका कोई गुण या परिणमन या असर इस मुझ आत्मामें नहीं होता । ऐसा ही 
निमित्तनैमित्तिक मेल है कि कर्मोका उदय हो तो उसे निमित्तमात्र करके यह श्रशुद्ध परि- 
शम सकते वाला जीव स्वयंकी परिशतिसे रागादिक रूप परिणाम जाता है। ज्ञानी जीवकी 
यह हृप्टि है कि उसवो श्रात्माका बाधक भ्रम रागद्वेषादि हैं, किन्तु श्रज्ागी जीवको यह पता 
नहीं है । कुछ सुत रखा है सो कर्मोको गाली देता है । ये ८ दुष्ट केम मेरेको सता रहे हैं । 
प्रभो ! इन दुष्ट कर्मोकी निकाल दो अथवा जिन्होंने ८ कर्मोंकी चर्चा नहीं सुनी है वे इन 
चेतन अचेतन पदार्थोर्मे श्रपना बाधक साधक मानकर इनके ही निग्रह और अनुग्रहमें ही लगे 
रहते है । 

भेदविज्ञानकी विशेषतासे ज्ञानी जीवकी निराखबता--वस इस विशेषताके कारण 
ज्ञानी जीव निराखव है और श्रज्ञानी जीव साख्रव है । दृष्टान्तमें इतने ऐबके कारण कुत्तेकी 
उपमा कोई नहीं सुनना चाहता है, यद्यपि उसमें गुर अनेक हैं तथा सिंहकी उपमा सब 
सुनना चाहते है, यद्यपि उसमें अवगुरणा अनेक है। यों भेदविज्ञानके प्रतापसे यह ज्ञानी जीव 
रागादिक विकार भावोंको नहीं अ्रपनाता है और संसारसाधक कर्सोका आखव नहीं करता । 

आत्माका युण है ज्ञान | यह ज्ञाच्शुण जब समर्थ विकासमें होता है तब इस जीवके 
बंध नहीं होता । किन्तु जब ज्ञानरुण जघस्य वस्थामें होता है दो वह ज्ञानगुणका विभिन्‍न, 
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विचिन्न परिशमन होता है और ज्ञान.गुणका परिवर्तन ही व मंबंधका कारण है । इसपर यह 
प्रदत्त हुआ कि ज्ञानगुणका परिणमन परिवतेत बंधका कारणा वैसे है ? इसके उत्तरमें कहते 
हर 
जम्हा हु जहण्गादो णाणगुणादों पुणोवि परिण!मदि | 
श्रण्णत्त णाणगुणो तेणा हु सो बंधगो मणिदो ॥१७१॥ 

कर्म बन्धका कारण ज्ञानगुणका जधन्य परिणमन- चूंकि ज्ञानगुगका जघन्यगुण रूप, 
अन्य रूप परिगामन है, इस कारण यह ज्ञानगुण कर्मबंधका करने वाला कद्दा गया है। 
हम आप देखते हैं कि श्रपत लोगोंका ज्ञान व्यवरिथित श्ौर स्थिर नहीं रहता है, कभी किसी 
विषयमें ज्ञान किया, कभी किसी विपयमें ज्ञान किया, कभी किसी विषयमें गये, यों चित्तवृत्ति 
का परिणमन होता रहता है । इस परिवर्तनका भूल निमित्त है रागद्वेष भाव | रागद्वेप भाव 
का मूल कारण है मोहभाव । जहां मोह रागद्वेष रहता है वहां ज्ञानगुण अ्रस्थिर रहता है । 
ज्ञानका परिवर्तन चलता रहता है उसे कहते हैं जघन्य ज्ञानगुण, असमर्थ ज्ञानपरिशमन | 
जब तक ज्ञानग्रुणका जघन्य भाव रहता है तब तक वह चूंकि अन्तमु हुतेमें विपरिणत हो 
रहा है, अभी किसी विषय्को जाना, उसे छोड़कर फिर अन्य विषयको जाना, उसे छोड़कर 
ग्रन्य विषयको जाना । अन्य, श्रन्य समयोंमें विभिन्‍न परिणमन हो रहा है, इस कारण व म॑- 

न्ध हो रहा है। 

ज्ञानगुगके जघन्य परिणमनका कारण--जघन्यगुणमें अन्य-अन्य रूपसे उसका परि. 
णशमन हुआ और यह परिणमन यथाख्यात चारित्र अवस्थासे पहिले श्रर्थात्‌ जब तक कषायका 
उदय चल रहा है तब तक अ्वश्यंभावी रहा, वहां रागद्रेष रहा करते हैं। इस कारण यह 
विभाव ज्ञानी जीवका जघन्य परिणमन कारण है । जैसे किसी भले लड़केके साथ खोटा 
लड़का लगा है और भले लड़केने किसी प्रकारकी गलती की है तो समभदार आदमी उस 
भले लड़केको डांटता है कि यह क्‍यों किया ? श्वरे सारे मूल ऐबका कारण तो वह दुष्ट 
लड़का है पर भले आदमीकी डांट पहिले होती है | नाम धरेगा तो भले आदमीका पहिले 
धरेगा, इसी तरह देखो इस आात्मामें ज्ञानगुणा भी चल रहा है. और रागद्वेष विकार परिण*- 
मन भी चल रहा है | सो रागद्वेष विकार हैं, अपराध तो उनका है पर यहां आचायदेव 
चूंकि रागह्रेष अपराधके संगसे ज्ञानंगुणका जधन्य परिणमन हो गया, अ्रल्पविकास हो गया, 
स्थिर हो गया, भागता फिरता है यह ज्ञान, विचार इस कारण आचार्यदेव ज्ञानगुणकी ववन 
॥ कारण बतला रहे हैं। परमार्थसे देखा जाय तो ज्ञान बंधका कारण नहीं होता । 

बन्धनका अन्ुपचरित निरभित्त--बंधनकी कारण है रागद्रेष भाव | पर इस प्रकरण 
में ज्ञानगुणके जघन्य परिणमनपर ही एक लूतार चल रही है, जो कि जघन्न रूपसे परिशम 
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रही है । इन समस्त कर्मोके वंधका कारण ज्ञानगुणका जघन्य परिणमन है | यथाख्यात चारिद्र 
होता है ग्यारहवे गुरास्थामें । जब साधु महात्मावोंके कषाय सब शांत हो जाते हैं तब कर्मों 
का श्रास्रव सकता है। यथाख्यात चारित्रावस्थासे पहिले यहु जघन्य परिणामन है, कपाय 
सहित है, श्रन्तरमु ह॒र्तमें अन्य श्रन्य ध्यानरूपसे विपरिणत होता रहता है। यों कह्पना की 
जाय कि कोई साधु पुरुष ज्ञान शौर वैराग्यके शुद्ध विकासके कारण निविकहप समतापरि- 
णाममें लगता है लेकिन श्रभी उसकी कषाय मुूलमें शांत नहीं हुई है तो मिन्ट श्राध- मिनटें 
निरविकल्प समतापरिणाम्में ठहर गया, किन्तु पुनः श्रन्तरसे रागद्वेषकी तरंग उठती है जिसके 
कारण यह ज्ञान श्ौर चारित्र श्रस्थिर हो जाते हैं । इस श्रस्थिरतामें यत्र तन्न उपयोग घूम: 
रहा है। पहाँ आचार्यदेव कहते हैं कि ऐसी ग्रस्थिरता, ऐसे उपयोगको देखिये यह मिथ्यात्व 
का कारण है | सो कषाय भावके कारण यह ज्ञानगुण बंधक कहा गया है श्रथवा जघन्यगुरण 
हुआ मिथ्यात्व । <थ्यात्वमें ज्ञानगुणसे बंध हुआ करता है। यदि समय ञ्रा जाय, उपदेश 
लग जाय, विचार स्वच्छ हो जाय, परवस्तुश्नोंसे ममता हट जाय तो यह ज्ञानगुण मिथ्या- 
पर्यायकोी छोड़कर सम्यकपर्यायरूप परिणमन करता है। 

ज्ञानके जघन्यपरिणमनको वन्धहेतु कहमेवा समर्थन--मोक्षके विषयमें कहते हैं ना 
कि सम्यज्ञान, सम्यग्दशंत और सम्यक्चारित्रकी एकता ही मोक्षका मागे हैं। वह सम्य-: 
गएद्ुन क्‍या है ? ज्ञानका जीवादिकके श्रद्धान स्वभावसे होनेका नाम सम्यग्दशन है श्रौर 
जीवादि तत्त्वोंके जाननस्वभावसे ज्ञानके होने का नाम सम्यग्ज्ञान है श्रौर जैसा श्रात्मतत्त्व है, 
वीतराग, रागह्वेषरहित उस प्रकार रागह्वेंषरहित स्वभावरूपसे ज्ञानके होनेका नाम सम्यक्‌ 
चारित्र है । इस स्थितिमें जब ज्ञानको मोक्षका कारण कहा तो क्‍या कर्मोेकि बंधका कारण 
नहीं कह सकते । ज्ञानका शुद्ध विकास मोक्षका कारण है तो ज्ञानका भ्रशुद्ध परिणमन बंध 
का कारणा है। यह ज्ञान जब श्रन्‍्य पदार्थोकोी 'यह मेरा है, इससे मेरा हित है, इस रूप मैं 
हूँ” इन विवल्पोंके रूपसे परिशमता है तब वह ज्ञान बंधन कराता है, जीवको परतंत्र करता 
है । भ्रौर जब यही ज्ञान वस्तुमें यथार्थरवरूपको जानकर जब सही-सही जाननहार रहता 
है तब कर्म बंध रुक जाता है । 

अमके दर दोनेपर संकटकी समाप्ति पर एक हदृष्टान्त- णैसे सामने रस्सो पड़ी है 
दरसे देखनेमें साँप जैसी लगे तो वह घर वाला पुरुष घबड़ाता है, कभी किसीको काट न 
खाये, किसी की मृत्यु न हो जाय, वह चिंतित है, वेचन है । लोगोंको पुकारता है, लोगोंके 
ग्रानेका श्वसर न था | तब बह हिम्मत बाँधकर देखने चलता है कि आखिर देखें तो सही 
कि कैसा सांप है, बिषैला है या साधारण है । तो जब हिम्मत बाँधकर श्रागे बढ़ा तो सोचा 
कि यह तो सॉपसा नहीं मालुम होता है । यह तो जरा भी हिलता डुलता नहीं है। जब 
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और निबंट गया तो दंखा कि अरे यह तो सौंप नहीं मालूम होता । बिल्कुल निर्केट गयीं 
तो देखा अरे यहें तो कोरी रस्सी हैं, सांप नहीं है। जे ऐसा ज्ञान हुआ कि यह तो कोरी 
रस्सी है, इसी ज्ञानके होते ही आप बतलावो कि सारे संकट, सारी बेचैनी मिंट गई कि 
नहीं ? मिंट गई । जब तक उसे अम था तेव तके कितनी आकुलताएँ थीं, जब उसका अंम 
दूर हो गया तो सारी आ्राकुलताएँ समाप्त हो गई । 

अमके दूर होनेपर आकुलताबोंकी समाष्ति--ैंसी अर यहां कितनी आकुलताएँ 
लगी हैं । मे जाने कैसा कानून बनेगा, व्यीपार, रोजिगार, ग्राजीविका, ठोक ठिकाने रहें 
सकेगी या नहीं । घरके लोग स्वस्थ रहें पा रहेंगे या नहीं अथवा इज्जत पोजीश्षनमें कहीं 
बट्टा न लग जाय, कितने ही प्रकारके यहाँ संकट और आकुंलताएँ मचा रखी हैं । उन. 
संकटोंका मूल कीरर। है परवस्तुवोमें आरत्मीय बुद्धि करनी, : परवस्तुवोंसे ही मेरा हिंत हैं, 
वे ही शरण हैं, मेरी जाद॑ ड््न परपदार्थोके आधीनत है--ऐसी जो मिथ्याबुर्धि बची है. ईरसे 
मिथ्याबुद्धिके कारण सैकड़ों आकुलताएँ उत्वस्त हो गई । जरा हिम्मत तो बाँघें, परवस्तुवोंके 
निमित्तसे बहुत-बहुत दु:खी हो जानेपर अब साहस तो बनाएँ, आखिर मे समस्त पदार्थ मेरे 
अमुकूल नहीं रहते । जैसा मैं चा्दिता हूं तेसे ये परिणमते ही नहीं, प्रतिकूल परिणमा करते 
हैं, शार्खिर मामला क्यो है? मेरा इन परपदार्थेकि साथ रंच भी सम्बन्ध नहीं है । मेरा 
उनपर रंच भी झ्रधिकार नहीं हैं, सोचा, स्वरूप निरखा, मक्षिम पड़ा कि अहो ये तो 
समस्त वस्तुये पूणु स्वतंत्र हें । जगतके ये संव जीव अपने आपमें परिपुर्णता लिएं हैं स्वतंत्र 
हैं । किसी भी द्रव्यका किसी भी दूसरे द्रव्यमें प्रवेश नहीं । कोई शक्ति जाती है, न परि- 
णमन जाती है, ने असर होता हैं । येद्दी पदार्थ अनुकूल निर्मित्त पाकर स्वयं अपने आप 
झ्रपनेमें असर उत्पन्न कर लेते हैं । ऐसा ही समस्त पदार्थों का परिणमन चल रहा है । जहाँ 
यह यथार्थ अवेगन हुआ वहां सारी आकुलताएं समाप्त हो जाती है । 

इस वर्शनके बाद यह शंका होना स्वाभाविक हैं कि कहाँ तो यह कहा जा रहा हे 
कि १० वें गुणस्थान तक यह जीव वेधक है ओऔ& पहिले यह कहां था कि सम्यग्ह्टी जीव 
विराखव है । सम्यग्ह्शी जीठ होता हैं चौथे गुणस्थानसे । वहां चोथे गुशस्थानसे ही कर्मोका 
ग्राखव और वंवकी निषेत् किया थीं और श्रव॒ यहाँ यह कह रहे है. कि आस्रव और वन 
१० वें गुशस्थान तेते होते हैं: तों पहली वात वैसे सही हैं ? इसकी उत्तर इस गाथामें 
देते हैं । - 

दंसएणाणचरित्ति ज॑ परिंगमदे .जह॒ण्णभावेण । 


णाणी तेण $ बज्मदिं पृरगलकम्गरए विव्िहेश ॥१७२॥॥ 


दर्शन, ज्ञात- और चारित्र बूकि जपन्य भावसे परिणम्ते हैं इस बंगरण ज्ञानी नाना 
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प्रकारके पुदृगलकमोंसे बूँच जाता है। किन्तु यहाँ भी ज्ञानगुणके स्वरूप और स्वभावको 
परखो । जो ज्ञानी जीव है वह बुद्धिपृ्वंक राग हेप मोहभाव नहीं करता । इसलिए वह 
निरास्र्व ही है | श्रद्धाकी बात देखो | 

प्रवृत्तिमें मी शुद्ध श्रद्धा रह सकनेका एक दृष्टांत--एक रईस रोगी जिसके यह ज्ञान 
है कि यह रोग मेरे है और इस रोगसे मुक्त रहनेकी स्थिति झात्माकी नि:संकटठ अवस्था है; 
वह रईस रोगका उपचार कर रहा है; दवाई सेवन कर है, फिर भी उसे दवाईमें राग नहीं 
है कि मैं इस श्रौषधिको जिन्दगी भर पीता रहूं भर दिनमें तीन चार बार झौपधि पीऊँ । 
वह तो यह चाहता है कि कब यह औषधि .मुभसे छूटे और कथ मैं दो चार मील रोज चल 
जाया करू । उसे रोग- अवस्थामें होने वाले आरामसे प्रेम नहीं है । 

प्रवृत्तिमं भी ज्ञानीकी शुद्ध भद्धाके कारण बन्धभावका अभाव--इसी तरह इस ज्ञानी 
जीवके पूर्वक्त कर्मोके उदयसे पूर्वोदियसे वैभव सम्पदा प्राप्त हुई है तो उसे उस आरामसे प्रेम 
नहीं है। वह वैभव सम्पदाके आरामसे, परिवारके सद्व्यवहारसे प्रेम नहीं करता । वह 
आराम तो अपने आपके शुद्ध ज्ञानस्वभावमें रिथत होनेसे ही मानता है । ज्ञानी जीवके बुद्धि- 
पूर्वक रागद्वेष रहित होनेसे आ्रास्रव नहीं है | स्चिपुर्वेक श्रर्थात्‌ इन्द्रिय और मनके व्यापार 
बिता केवल कषायके उदयके निमित्तसे जो परिणाम होते है-वे बुद्धिपृवंक नहीं कहे जाते | 
तो जानकारी सहित अपने आ्रापका उपयोग लेकर रुचिपूर्वक रागह्वेष मोह भाव नहीं है । 

हृष्ठान्तपूर्वक प्रवृत्तिमें निव्नत्तेके आशयकी सिद्धि--जैसे किसी भाई या बहिनको छोटे 
को उससे छोटा बच्चा सौंप दिया जाय कि तू इसे खिला। तो वह भाई बहिनको खिलाता 
है,  गोदमें लेता है, पर उसे लेनेमें अड़चत पड़ रही है। ८ वर्षके भैयाको ४ वर्ष 
की बहिन खिलानेको दे दिया तो श्रब वह केसे टांगे फिरे ? कभी पेटपर रखता, कभी 
कंघेपर रखता, मगर उसके चित्तमें है कि क्या भंभट लग गया है ? अ्रगर न खिलायेंगे तो 
मां डंडे मारेगी । सो मांके डंडे पड़नेके डरसे उसे जबरदस्ती खिलाना पड़ रहा है। इसी 
प्रकार कर्मोके डंडोंके डरके मारे यह ज्ञानी जीव रागममें रह रहा है घर गृहस्थी में, पर उसे 
इस वैभव और गृहस्थीमें रुचि नहीं है। उसकी रुचि शुद्ध आत्मतत्त्वकी ओर है । जिसकी 
रूचि शुद्ध आत्मतत््वकी ओर है उसकी प्रवृत्ति क्मोदियवश बाह्य पदार्थोका आालम्वन करके 
चल रही है तो भी उसे निरासत्रव कहा गया है । 

जघन्य परिणमनका अप्तर--यह तो अपने परिणामोंकी बात है। ऐसा ज्ञानी भी 
जब तक ज्ञानको सर्वोत्कृष्ट भावसे देखनेके लिए, जाननेके लिए और श्राचरित करनेके लिए 
आसक्त रहता है तब तक वह अपने ज्ञानकों जधन्य भावरूपसे हो देखता है भ्रर्थात्‌ अ्रस्थिर 
प्रवृत्ति यह ज्ञान परिणमता रहूता है। जधघन्य भावसे ही देखता है, जघन्य भावकों ही 
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जानता है, और जघन्यभावका ही आश्रय करता है । जब तक ऐसी परिस्थिति है तब तक 
चूंकि जघन्य भाव अन्यथा हो नहीं सकते थे, इस कारण अनुमानमें आये हुए आख़व बंध 
पूर्वक जो कर्मकलंक हैं उनका उदय चल रहा है, इस उदयके निमित्तसे पुदूगल कर्मका बंध 
होता है । 
विभावरुप अपराधकी सड्॒वालोंपर लाद--देखो जब किसी गोष्ठीमें कोई मामला 
बिगड़ जाता है तो कोई क्रिसीपर अपराध ठोकता है, कोई किसीपर अ्रपराध ठोकता है । जो 
बड़ा भला भी है, अच्छा भी है उसकी भी गलती बताते हैं | तुम इसमें चुक कर गए थे, नहीं 
तो मामला न बिगड़ता, तुमने सब मामला बिगाड़ दिया | कभी कर्मोपर दोप ठोका, कभी 
पुदूगलपर दोष ठोका, कभी रागद्वेषोंपर दोष ठोका, कभी जीवके अज्ञानभावपर दोष ठोका, 
वयों ये दोष ठोके जा रहे हैं ? तुमने ज्ञानका जघन्य परिणमन किया इसलिए दोष हो गया। 
सो इस सज्जन ज्ञानी पुरुषपर भी दोष लगाया जा रहा है । तुम चूंकि ऐसे बेठे हो, ऐसे 
परिणम रहे हो इस कारण कर्मोका बंध हो रहा है । पर दोष किसपर ठोको ? दोप तो 
असली है विभाव कर्म' कलंकका, आत्माके रागह्ेप मोहभावका | उसके कारण पृद्गल कर्मो 
का बंध होता है । 

' ज्ञानके आलम्बनका उपदेश--अतः हे मुमुक्ष॒जनो ! तब तक ज्ञानको देखना चाहिए, 
तब तक ज्ञानको जानना चाहिए, तब तक ज्ञानका झ्राचरण करना चाहिए जब तक ज्ञानका 


पूर्णाभाव न देख लिया जाय, जान न लिया जाय, आचरण न कर लिया जाय तब तक ज्ञान 


को ही देखते जावो । अन्य पदार्थोकी नजर मत करो, केवल निज ज्ञानस्वरूपको ही देखो, 
जानो और ऐसे ही देखने वाले बने रहो | इस प्रक्रियासे जब केवल ज्ञानीभृत हो जायगा, 
केवल जाननहार ज्ञाताद्रष्टा वन जायगा त्ब यह जीव सर्वथा निराख़व है । 

अरहंत सिद्धफे कम यन्धका अभाव--देखो ग्राख्रव और बंध नहीं होता । किसके 
नहीं होता ? सिद्ध भगवानके नहीं होता । इस बातको बड़ी जल्दी मान जावोगे या नहीं 
कि सिद्धप्रभुके कर्मगंध नहीं होता। और अरहत भग्वानके भी कर्मगंध नहीं होता । 
मान जायेंगे, जरा भी शंका न करेंगे, वर्योकि वह साक्षात्‌ ज्ञानीभृत है, वहाँ ज्ञानप्रकाशके 
प्रलावा और कुछ ऐब हैं ही नहीं । रागद्वेपादिक तक रंचमान्र नहीं हैं । 

वीतराग छद्मस्थके करमपन्धका अभाव-अच्छा उससे और नीचे चलो ११वें, १२ 
वें गुरास्थानमें जहाँ कि कषाय तो नहीं है पर ज्ञप्ति परिवर्तन है। वहाँ भी जीव निराखव 
है, यह भी बात मान्त जा सकते हैं क्योंकि कपाय नहीं है । 

अप्रमत्त साम्परायवर्तियोंके बन्धका अभाव-- ५वें गुरास्थानसे लेकर १०वें गुरा 
स्थान तक भी यह जीव निराख्व है। यह वात जरा देरसे मानी जा सकेगी क्योंकि इस 
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गुशस्थानमें उदय है, कषाय चल रहा है तब वहाँ दृष्टि लगानी पड़ेगी कि भ्रोह बुद्धिपूर्वक 
रागद्वेष भाव नहीं है । उनका जो रागद्ेष होता है वह विषयों बिता हो रहा है। उनको भी 
यह पता नहीं रंहता है कि मेरेमें रागद्वेष श्रा भी रहे हैं। वे समाधिमें स्थित हैं, रागादिकसे 
रहित हैं उन साधुवों को स्वयंका कुछ पता नहीं है ऐसी स्थितिमें वे जीव निराखब हैं । 
जो आखवे होता है उसकी कुछ गिनती नहीं है । 

प्रभत्त ब्रतियोंके बन्धका अभाव--अ्रब कुछ और नीचे चलकर देखो तो ५ वें, छठवें 
गुणस्थानमें भी जीव निराख्रवं है। यह जीव मोक्षमार्गमें चल बैठा, अयुक्नत श्लौर महाब्रत 
रूप इसका परिणमन बनने लगेगा तो यह मोक्षमार्गी है। किन्तु प्रमाद तो बना हुझा है । 
जानकर कषाय भी करते हैं। श्रावक लोग या साधु लोगके क्या कभी कषाय नहीं होती ? 
होती है । परके उपकारके लिए क्रोध, मान, माया, लोभ भी कुछ अंशोंमें श्राता रहता है 
तिस पर भी उन्हें निराख़व कद्ा है। इसका कारण यह है कि जो कषाय उनके जगती है 
उन कंषायोंसे भी हटते हुए रहते हैं. कषाय शांत करते हैं, विश्वाम करते हैं, इस कारण इन 
गुणस्थान वालोंको भी निराख्रव कहा है। याने इनके कर्म नहीं आते । 

असंयत सम्यस्दष्टिके बन्धनका अमाव--अब देखिये चतुर्थ गुणस्थान वाले जीव 
जिसके ब्रत नहीं है उसे भी निराख़व कहा है । तो शअनन्तानुबंधी श्रादि संसारके बढ़ाने वाली 
प्रकृतिका निरासत्रव नहीं है और उनके भी कर्मोंका ग्रहण करनेमें रुचि नहीं है इस कारण 
उसे निराख़व कहा है । अरब इस प्रकरणमें यह समभ लीजिए कि हमको कंसा उपयोग 
बनाना उचित है जिससे वर्तेमानके भी और भविष्यके भी संकट टलें । यों ही अपने आरात्मा 
को ज्ञानस्वहूप निरखो और हृढ़ संकल्प बनाश्रो कि मैं तो मात्र इस ज्ञानरूप ही हूं, धन 
वेभव चेतन अचेतन पदार्थ मेरे स्वरूप नहीं । 

शरीरका आत्माको घुंहफट जवाब -भैया ! यह मेरा शरीर भी मेरा शरण नहीं 
होता । इसको कितना पोसा, न्याय, अन्याय न गिना, भक्ष्य अभक्ष्य न गिना, दिन रात कुछ 
न देखा शोर इस शरीरके पोषणमें कित्तना उपयोग लगाया, जो मिला सो खाया, जब मिला 
तब खाया, जहाँ मिला तहाँ खाया, ऐसा इस शरीरसे प्रेम किया हम श्राप लोगोंने, जरा 
. मरते समय इस शरीरसे कहो तो कि ऐ शरीर ! तुम्हारे पोषणके लिए मैंने बहुत श्रम किया, 

अब हम मरते है, ये परिवारके लोग कोई साथ नहीं जाना चाहते हैं । श्रब तुम तो हमारे 

संग चलो । सबने मना कर दिया है । पर हे शरीर ! तेरेसे तो मैं बहुत मिलाजुला हूं, तेरे 
लिए तो मैंने सारे संकट सहे हैं तू ठो मेरे साथ चलेगा ना ? तो शरीरसे उत्तर मिलता है 
कि अरे तू बावला बन गया है, क्‍या मैं किसीके साथ जाता हूँ ? मैं तो तीर्थथरके भी साथ 


नहीं गया | तुम मुझे मानो तो तुम्हारे नहों, न मानों त्तो तुम्हारे नहीं, हम तो जड़ हैं 
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वे भुभमे वुछ्ध कर नहीं सवते । यह मैं ही स्वयं अ्रपनेमें विकल्‍प बनाकर अपने आपमें दु.ख 
या सुखका परिणमन कर रहा हूं, श्रव मेरा जितना भी भविष्य है वह सदा भविष्य अपने धर्म 
अधर्म भावोंके ऊपर है। श्रपनेको सबसे निराला जो मात्र उपयोगमें देखा जाय तो उस हृषटि 
में इतनी सामथ्ये है कि भव-भवके और भवके ही नहीं, अवधिज्ञानसे ग्रगम्य अ्रवनन्‍्त भवोंके 
भी कर्म क्षणमात्रमें ही ध्वस्त हो सकते हैं। कदाचित अबसे पहिले निगोदिया जीव हो कोई 
श्रौर निगोदिया जीव कुछ सागरों पर्यन्त रह गया हो तो उसके श्रवन्‍्त भव हो जाते हैं । जो 
अ्रवधिज्ञानी हो वह भ्रसंख्यात भी समझ सकेगा, इससे ऊपरकी गणाना अवधिज्ञानके विपयसे 
परे है। इतने भ्रनन्‍्त भवके कर्म भी श्राज कर्म सत्तामें हो सकते हैं। वे समस्त कर्म ध्वरत 
हो जाते हैं । भ्पने स्वरूपके स्पर्शकी कितनी श्रलौकिक महिमा है ? 
इस वर्णोत को सुनकर जिज्ञासु जीवको यह प्रश्न हो सकता है कि जब समस्त द्रव्य- 
प्रत्ययकी संतति जीवित है ? कर्मोका सत्त्व भी है, कर्मोंका उदय भी चल रहा है, फिर भी 
उस ज्ञानीको नित्य निरासत्रव कहें, यह कैसे हो सकता है ? इसके उत्तरमें यह गाथा कही जा 
रही है। यहाँ चार गाथाएँ एक साथ कही जायेंगी । 
सब्वे पुव्वविबद्धा हु पच्चया संति सम्महिद्िस्स । 
उबग्रोगप्पाओगं बंधंते कम्मभावेरशा ॥१७३॥ 
संती हु रिर्वभोज्जा वाला इत्थी जहेव पुरिसस्स । 
बंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इत्थी जह णरस्स ॥१७४॥ 
होइण रिरुवभोज्जा तह बंधदि जह हवंति उवभोज्जा । 
सत्तदुविहा भूदा णाणावरणादिभावेहि ॥१७५॥ 
एदेश कारणेण हु सम्मादिद्वी अबंधगो होदि । 
. आसवभावाभाधे णा पच्चया बंधगा भरिदा ॥१७६॥ 
उपभोग्य कर्म ओर बन्धन--सम्यग्हष्टि जीवके भी पूर्व निबद्ध कर्मसत्तायें हैं,- द्रव्य 
कर्म और उनके उदयानुकूल होने वाले सेस्कार सत्तामें हैं तो भी उपयोगके प्रयोग रूप जैसा 
बन सके वैसे ही वे कर्भभाव॑ उस आरागामी बँधको प्राप्त होते है । यहाँ हृष्टान्त यह दिया 
जा रहा है कि जैसे किसी युवकका किसी अत्यन्त छोटी आयुकी बालिकासे विवाह किया 
गया हो, तो वह बालिका स्त्री कहलाती है, लेकिन वह बालिका अभी निरुपयोग्य है। वह 
स्‍त्री पुरुषको बाँध नहीं सकती, उसका बँधन नहीं कर सकती-। जब वह उपभोग्य होती है 
बड़ो आयुकी होती हैं तब पुसुषको उसका बँधन हो जाता है। इसी प्रकार जब तक कर्म 
उदयमें नहीं आ्राते अथवा उपभोग्य नहीं होते तब तक वे कर्म सत्तामें है, किन्तु वे इसका 
बंधन नहीं करा सकते । जब वे कर्म उपभोग्य होते हैं तब उनेका निम्चिति पाकर यह आत्मा 
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बंधनको प्राप्त होता 

रामरूप माव न होनेके कारण बंधका अभाव--हुआ वया वहाँ वृष्टान्तमें ? उस पुरुष 
के रागरूप भाव नहीं हो पा रहा है। तो रागरूप भाव न होनेके कारण वह पुरुष बँधनमें 
नहीं है, इसी प्रकार यह ज्ञानी पुरुष भी रागरूप बंदव नहीं कर रहा है तो वह तो बंधनमें 
नहीं है श्रथवा बड़ो आयुकी भी रत्री होनेपर भी यदि पुरुषके रागरूप भाव नहीं है तो वह 
स्त्रीके बंधनमें नहीं है। इस प्रकार वे कर्म उदयेमें श्राते हैं | उदयमें श्रानेपर यदि जीवके 
रागरूपी भाव नहीं है ठो वह जीव बंधनको प्राप्त नहीं हो सकता । 

पक्की >प्यूलदादिपयक्त -प्रश्नोतत --अब यहाँ एक प्रश्त ऐसा भी होता है 

क्या क्िि कर्म उदयमें झा रहे हों भ्ौर जीवके रागादिक विकार न होते हों ? उत्तर--इंस 
सम्बंधमें दो दृष्टियोसे जानना होता है । एक तो जब जपन्य गुणा परिणमने वाला रागपरिण- 
मनमें झ्राता है जैसे १० वें गुणस्थानके अ्रंतिम क्षणोंमें तो उस रागसे रागादि कर्मोका श्राख्॒त 
नहीं होता । विन्‍्तु यह बात हम सब जीवोंमें नहीं है, जो ऐसा घटित कर लें कि कर्म उदयमें 
आ्राते हैं तो आने दो, वया परवाह है अपन राग न करें तो कर्मसि न बंधेंगे ऐसी स्थिति अपने 
लिए रहीं है । फिर भी जो सम्यस्दृष्टि ज्ञानी पुरुष हैं उनके सहज ज्ञान और सहज वेराग्यमें 
ऐसी सामर्थ्य है कि उदयक्षणसे पहिले उनके निर्मल परिणामोंके निमित्तसे स्तिव्ुक संक्रमण 
हो जाता है । 

स्तिवुक संक्रमणसे उदयकी परिस्थिति--उदयका टाइम है एक आवलि | यह मोटे 
रूपसे कथन है । श्रर्थात्‌ कर्मोकी उस जातिकी वर्गणाश्नोंका आवलि पर्यन्त निरन्तर उदय 
चलता है पर किसी भी प्रकृतिके निषेषःके उदयका टाइम एक समय होता है । आवलिमें असं- 
ख्यात समय होते हैं | आवलिमें उस-उस जातिका परिणमन चलता है किन्तु एक ही निषेक 
आवली पर्येन्त सदय चले ऐसा नहीं होता है | श्रावलिका जो समय है उसके पहिले संक्रमण 
हो जाता है| चूंकि वह रुक्रमण उदयकी श्रावलिमें ही होता है इसलिए उदय ही कह्दा 
जाता है तो संक्रमण होकर भी जो अन्य निषेक रूपसे निकला होता है वह उदय कहलाता 
है। ऐसे उदयके होनेपर पूर्वेनिश्चितमें राग विकार न हो यह बात सम्भव है । यह करणा- 
नुगोगरी बात कही जा रही है । 
रागका उपयोगशृमिसें न आना संबरका कारण--दव्यानुयोगमें वात यह है कि अपना 

गे ओर न करे तो कर्म न सतायेंगे । जैसे घरके लोग उदृण्ड हो रहे 

उपयोग उनसें व लगावो तो उनसे लगाव तुमपर न होगा । इसी तरह अंतरखणामें 
रामादिवका 5 मम मच रहा है, तुम अपना उपयोग उन रागादिकोंपर न लगावों तो 


उन 
समादियोंदे झअतस्से ठुम बच छादोने । बय्य हो सबता है ऐसा ? हां होता है। जब को 
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हनी पुरुष केवल श्रात्माके शुद्ध स्वभावको जाननेमें लग रहा है, इसका काम तो जानता है 
ना, जाननेका विषय किसी परसे नहीं बनाया जा रहा है किन्तु यह निजसे ही वनाया जा 
रहा है। उस समय चूकि ज्ञान्स्वभाव ही हृष्टिमें आरा रहा है तो रागका अन्तरात्मापर असर 
नहीं होता । अबुद्धिपुवेक तो चल रहे हैं, पर श्रबुद्धिपृवंकका कोई असर बुद्धिमें नहीं होता । 
भपप्रत्ययके योगसे द्वव्यप्रत्ययका सामथ्य--क्षोभमें श्रा जाय, आकुलता हो जाय, 
कोई चिंता हो जाय, यह असर स्वानुभवी पुरुषके नहीं हुआ करता है। तो रागभावका 
अभाव होनेपर ये द्रव्यप्रत्यय, उदयमें भ्राये हुए कर्म भी बंधके कारण नहीं होते । उदयसे 
पहिले वे निरुपभोग्य होकर अपने-अपने गुणस्थानोंके श्रनुसार उदयकालकों पाकर यथा जैसे- 
जैसे भोग्य होता है वैसे ही वैसे रागादिक भावोंके द्वारा श्रायुबेन्ध कालमें ८ प्रकारके, और 
जब आयुबंध नहों होता तब ७ प्रकारके ज्ञानावणरणादिक द्रव्यकर्मों का बन्ध होता है, किन्तु 
सत्तामात्रसे बन्ध नहीं होता । की 
देवगतिमें आयुबन्धका विभाग--ये कम वादरसाम्पराय तक निरन्तर ७ प्रकारके 
बंधते हैं ? आायुकर्म हमेशा नहीं बंधता है | श्रायुकर्म कब-कब बंधता है ? इसका गतियों का 
जुदा-जुदा नियम है । देवगतिमें जब श्रायुके ६ महीना शेष रह जाते हैं तब उसके त्रिभाग 
बनते है | अर्थात्‌ चार महीने व्यतीत होनेपर केवल २ माह शेष रहे तब भ्रायु बंधती है। 
जब श्रायु न बंधे तब ६० दिनोंमें ४० दिन ग्रुजर गए, २० दिन शेष रहे तब आयु बंधती 
है । तब भी न बंधे, तब २० दिन के ३ भाग करें तब आयु बँधती है । तब भी न बंधे तो 
फिर उसके तीन भाग करें | इस प्रकारसे ८ अ्रब अ्रवसर आ,आराते हैं। यदि ८ बारमें भी न बंधे 
तो मरण समयमें ग्रवश्य बंधते हैं । इसी प्रकार नरकगतिमें श्रन्तिम ६ माहमें आ्राठ अपकर्षे 
होते है | । 
मनुष्यगतिमें आयुर्वल्धका विभा --भोगशरुमिके जीवोंमें जो स्थिर भोगभूमिके जीव 
हैं, जैसे हैमवत, हरि, देव कुरु उत्तर, कुरु, रम्यक और हैरण्ये | इन क्षेत्रोंमे रहनेवाली भोग- 
भूमिके जीवों का श्रायुबंध देवगतिके की जीवोंकी भांति होता है किन्तु जो अस्थिर भोग- 
भुमियाँ है, भरत और ऐरावत क्षेत्रमें समय-समय पर भोगभूमियां आया करती हैं उस्त 
समय मनुष्य स्त्री पशु पक्षियोंके जब श्रायुके £ महीने शेष रह जाते हैं तब उसके '८ भाग 
किए जाते हैं और कर्मभूमिके सभी जीवोंके उतकी पूरी श्रायुका चरिभाग किया जाता है। 
जैसे किसी मनुष्यकी श्रायु ६० वर्ष की है तो ४० वर्ष गंध नहीं होगा । ४० वर्ष बीतनेके 
बादमें श्रायुबंध होगा । तब भी न बंधे तो शेषका त्रिभाग करते जाइये । जायगा । इस 
प्रकार इसकी पूरी श्रायुका विभाग किया जाता है । जब आयु बंध हो रहा है उस समय इस 
जीवके ८ कर्का बंध चल रहा है किन्तु जब ऋरयुकर्मका बंध नहीं चल रहा है तब इसके 


कप 
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७ कर्मोंका बंध निरन्तर चलता है। इसी प्रकार तिंय॑झचगतिमें झायुवन्धका कालविभाग 
जानें । 

बंधके निमित्तके निमित्तपनामें निमित्त होनेसे रागादिकी बंधहेतुता--रागादिक 
भाव ही आखव हैं । इनका भ्रभाव होनेपर जो उदयमें आये हुए द्रव्यकर्म हैं श्रथवा सत्तामें 
हैंवे बन्धके कारण नहीं हो सकते, इस कारण सम्यग्हष्टिको श्रबंधक कहा है। इस 
श्राखवके सम्बन्धमें एक अ्पूर्व बात और समझो कि नवीन कर्म जो बाते हैं उनका निमित्त 
कारण साक्षात्‌ रागादिक विकार नहीं हैं किन्तु उदयागत कर्मवर्गणायें हैं। नवीन कर्मोका 
बुलाना, क्लेशोंका भ्राना, यह मेरी ही जाति वालोंका काम है। ये चेतन तो विजातीय हैं, 
कर्मोंकी बिरादरीसे भिन्‍नत हैं, नवीन कर्मोके बन्धका कारण तो उदयमें आने वाले द्रव्य 
कर्म हैं। 

नवीन कर्मोंकी सीट देकर उदयागत कर्मो'का निकलना--जैसे कभी रेलमें ऐसा 
होता हैं कि किसी डिब्बेमें कोई मुसाफिर सीट पर ब्रेठे हुए किसी मुसाफिरसे झगड़ा कर 
रहा हो, तुम मेरी जगहसे हट जावो, इस तरहसे लड़ाई करता है पर सीठपर बंठा हुशा 
पुरुष कुछ बलवान है तो उसको सीट नहीं देता और उस विवादमें ब ठे हुए को इतना क्षोभ 
होता है कि वह यह संकल्प ही कर लेता है कि मैं इसे सीट न दूंगा। उठते समय किसी 
दूसरे मुसाफिर को बैठा करके जाऊंगा । जब स्टेशन श्रातां है तो वह उतरनेमें थोड़ा विलम्ब 
भी करता है। गाड़ी तो १५ मिनट ठहरेगी । दो चांर मिनटमें कोई नया मुसाफिर आने 
वाला है, खिड़कीसे उसे बुला लिया और अपनी सीट पर बं ठाल दिया और बैठाकर चल 
दिया । तो जेसे उठकर चल देने वाला मुसाफिर नये मुसाफिरको अपनी सीटपर बैठालकर 
चल देता है इसी प्रकार इस आञात्माकी सीटसे निकले हुए ये उदयागत कर्म नवीन कर्मोको 
अपनी सीट देकर निकला करते हैं। तो नवीन कर्मोके आ्राख़बणका निमित्त हुए उदयगत 
पुद्गलकर्म । 

नवीन कर्मो के आख्रवणके निमित्तके विषयमें प्रश्नोत्तर--प्रइन-प्रन्थोंमें तो स्पष्ट यह 
लिखा हुआ है व इसी ग्रन्धमें आगे पीछे यह लिखा हुआ है कि नवीन कर्मोके आख़वका 
विमित्त है रागादिक विकार । उसका समाधान कैसे हो ? उसका समाधान यह है कि नवीन 
कर्मोके आखवराके साक्षात््‌ निमित्त तो उदयागत द्रव्यागत द्रव्य प्रत्यय ही. हैं, किन्तु उन 
उदयागत द्रव्यप्रत्ययोंमें नवीन कर्मोके आाख्रवणका निमित्तपना आरा जाय, इसके निमित्त होते 
हैं रागादिक विकार । श्रत: मूल तो रागादिक विकार ही हुए ना। उन रागादिक विकारका 
निमित्त पाकर उदयागत कर्मो में दवीन कर्मो के आ्ाख़व करनेका निमित्तपना आया। श्रत: 
यह बात प्रसिद्ध हुई कि नवीन कर्मों के आख्रवका ६., रण रागादिक विकार हैं । 
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उदयणत कणों की दीवविकारमें व नपीन कम पन्‍्धम मिमित्तपना ८ थे उद्यागत कर्म 
कैसा दुतफो कम कर रहें हैं. आप बोर्ड दुष्ट पुरुष हु लड़ाई लड़ता हैं, * सी प्रकार ये 
उदयागत कैम आत्मामें रागादिक विं कारोंके भी कीरए बन रहें ८ और उन ही रागारदिक 
विवा रोका निमित्त पाक नवीन कर्मों की स्व फरवम जी निभित्त वने पे हैं। यों कर्मो 
का बन्वत इसे जीवके बड़ा विंचिय लगा हुश हैं 

अवन्धर्दता की छपेक्षायें-- सही जो सम्गर्हृष्टिकी अरव्ृधक वही 6. ८ अपेक्षासे कही 
गया हैं । मिभ्याहट्टीफी अपेक्षा चंतु4 गुणस्थान बाला सराग सम्यस्दृष्टि अर्वेवरती हे मिथ्यात्व 
में सभी प्रकृतियोंका वर होता ढं, जो वंधयोग्य है. किन्तु सम्यग्दप्टके ४३ प्रकृतियोंका वन 
नहीं होता, ४ का तो संवर है। इस चतु4 गुणस्थान बालेके ४९ तो बे विछ्ुप्ति वाले 
जिसको कि और दिंतीय गुशस्थान बालिमें बताया हैँ । ऐसे इन ४ गुसास्वा्ोरकी 
उनको बेते नहीं है । प्रकृतिका बंव बारते हु भी वह सम्यग्दृष्टि जीव संसारकी छेद 
करता हैं! संसार मेरा है ऐसी भावना उसके रहती हैँ । 

सम्य्दप्टिकि से च्छेब्के छवारए--सेम्यरहप्टि ली संसार कंटवा दें उसके वॉर 
कारण वंयी हैँ ? एक कारण तो दे झास्त्रणात द्वादशाजुवी ज्ञान । यथा शीत तो कर्मेर्वल 


क्के विनाशका कारणा है ही । दूसरा कारण हैं देवकी तीन भक्ति होते; आतद्मस्व छूपमें तीन 
अनुराग होना । तीसरा कारण है अनिवृत्ति परिणाम )। जैसा कि ६ दें गु शस्वानमें होता हैं 
झौर संम्य प्र्क के समय श मिवृत्ति करण परिण्ामर्मे होता है क्षागि्र समय 
बस्व होनिके जी 9 परिणाम होतीं है। अनच्ता विसंयोजनके समय भें 
खतनिवृत्ति 'रिणाम हो है । वह झ््लि परिणाम भी कमा अवेबक हैं। ९ मिथ्या 
दि जीव जन सम्यवत्व त्पन्त करता है उस समय उसका. अध्कीरर) करण ले 
छ्रविवृत्तिकरएं परिणाम होता है बह जीव॑ मिथ्या्ं्टि है अर्भ कि तीनों परि 
शाम चले रहे दें | ऐसे-ऐसे कर्मोका ने है जित कर्मोका बंप 
सम्यग्दृष्टि 5 शी छवेंमें नहीं रोक पाती है।इस निवृत्तिकरस परिणामक्ि वीदे में सर्म्य- 
ध्शैत होतेपर छठे गुणस्थ नमें उ मोँका बंध हा है भे जीव अरनिर्वृर्ति 
परिणामके, सं ह्बं बोंकों रोक देती ।ऐसी हैं झनिवृत्तिकरण! परिणामकी विक्केषता 
बर्लीमर्धदर 7 की निजेरा करनेका एक की है के लीसमुद्घात । * 
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रागहेष मोह रहनेमें केवल चैतन्य परिण।मका अनुभव है । वही वाध्तविक अवगम है। भक्ति 
की बात सम्यग्हष्टि जीवके जो कि सराग सम्पसहष्टि हैं उनको तो पंचपरमेष्ठीकी भक्ति 
उत्पन्त होती है, पर निश्चयसे वीतराग राम्यग्हष्टि जीवके शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावना रूप 
भक्ति होती है और अ्रन्वृत्तिकरण परिणाम करुणानुयोगकी शैलीमें तो वह निश्चित ही हे 
पर शुद्ध आत्मस्वरूपसे निवृत्ति न हो, एकाग्र शुद्धतत्त्वमें परिणति हो, इसको अनिवृत्ति परि- 
शाम बोलते हैं । ' 

श्रामएयके भेदरूपमें दशन--मनिशुचय व्यवहार रूप द्वादशांगका अवगम, निरचय 
व्यवहारख्प भक्ति और अनिवृत्तिकरण परिणाम -ये सब क्या हैं ? सम्यग्शान, सम्यग्दशेन, 
सम्यक्चारित्ररूप ही हैं । सो मुक्तिका मार्ग क्या है ? तो चाहे इन शब्दोंमें कहो द्वादशांगका 
ज्ञान, भक्ति और अनिवृत्तिका परिणाम, चाहे इन शब्दोंमें कहो सम्यग्जञान, सम्यग्द्शन और 
आर सम्यकचारित्र | और चाहे एक छाब्दसें कहो श्रामण्ण | यही मोक्षका मार्ग है। यह 
वृत्ति सम्यस्दृष्टिके श्रन्तरज्भमें बराबर चल रही है। इसके कारण इस सम्यम्हृष्टिको अनन्त 
संसारका बंधक न होनेके कारण निराख़व कहा है। सम्यग्हृष्टि अन्तरज्में प्रभ्ुताका स्पर्श 
करता हुआ ज्ञानदृष्टिका श्रानन्द लेता है । इससे कर्मोकी संततिका छेद होगा और विलक्षण 
ग्रलौकिक शांति उत्पन्न होगी । 

रागादिके अभावसे वन्धका अभाव --ज्ञानी जीवके पहिले समयके बँघे हुए कर्म यद्यवि 
पूर्वके हैं तो भी उन कर्मोका कार्ये रागह्नेष मोहरूपी नहीं हो रहा है । इस कारण आख़बके 
अभावसे वे द्रव्यकर्म बंधके कारण नहीं होते । पहिले अज्ञानावस्थामें बहुतसे कर्म बंध गए थे, 
वे पिण्ड रूपसे तबसे विद्यमान हैं क्योंकि उनका उदय जब उनकी स्थिति पूरी होगी तब 
होगा । सो जब तक उदयका समय नहीं आता तब तक वह सत्तामें ही रहता है, अपने 
सत्त्वको नहीं, छोड़ता है तो भी ज्ञानी जीवके सर्वे प्रकारसे रागद्वेष मोहका अभाव है। अत: 
नवीन कर्मोका बंध नहीं हो पाता है । 

ज्ञनमें वन्धनकछी असम्भवता--अन्‍्तरसे देखो--ज्ञानी जीवके क्या अन्तरज्भसे राग 
सम्भव है ? नहीं । अन्तरसे राग ज्ञानी जीवके नहीं होता है । जेसे किसीने पहिले जाना था 
रस्सीको देखव.र कि सांप है त्त तो उसे आकुलाहट थी, और जब जाना कि यह रस्सी है, 
इसके बाद भी यदि कोई कहे कि हम तुमको इसाम देंगे, तुम जैसे पहिले घबड़ाते थे उस 
तरहरो घबड़ानेका नाटक दिखा दो । तो वह घबड़ानेका नाटक दिखाये भी तो अन्तरमें सच्चा 
ज्ञान हैं कि यह साँप नहीं है, यह तो रस्सी है | तो क्या अन्तरसे उसे घबड़ाहट हो सकती 
है ? नहीं । इसी धरकार कर्मदियकी प्रेरणासे यद्यपि वाह्म प्रवृत्ति ज्ञानी पुरुषके होती है किन्तु 
जैसे यह ज्ञात हो गया है कि मेरा तो मात्र मैं ही हूं । मेरा जग्तमें अन्य कोई नहीं है, ऐसा 


हो 
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जिसके विश्वारा हैं वहें बाह्मयवी कुछ भी परिणति हो, बयां उसके अन्दर शर्की और भय हो 
सकता है ? नहीं । यदि भय ओर शंका अंदरमें है ती समझो कि उसके सम्यव॒त्व नहीं है । 
सम्यवत्व गुणके वारण्ए बन्ध नहीं होता है इस हृप्टिसे यह अकररए समभाता । ज्ञानी जी ब्र्के 
रागद्वेष मोह होता ग्रसम्भव है. ओर इसे ही कारगण ईसे ज्ञानीके बच नहीं होता वयोंकि 
बंधका कारण तो रागद्वप मोह द्वी होता है। इसी विपयमें अब दी गाथाओ्ंकी एक साथ 
कहेंगे । 
रागो दोसो मोहो थे आसवा णत्यि सम्मदिद्विस्स । 
त्तम्हा आरसवर्भावेण बिणा हेंदू गए पच्चमों होंति ॥ १७७॥ 
हेदू चहव्वियप्पो अंट्ठवियप्पस्स कारण भरिद | 
तेसिपि य रागादी तेसियभावेण बज्मंति ॥१७८॥। 
च॑कि सम्य्टेष्ट जीवके रागद्वप मोहरूपी आखंव नहीं होता है. इसे कारण आखव 
झावके बिता बे द्रव्यकर्म कर्मबंधके कीरएं। नहीं होते है 
आखबके प्रकार और उनमें प्रधान मिथ्यार जीवका प्रालव है चार प्रकारत 
मिथ्यात्व, ग्रविरति, वेपःय और योग | ये ४ प्रकारके आस्व 5 प्रक्ताके कैंमेकि बंधे 
कारण कहे गए हैँ । जीवमें जब शिथ्यावुद्धि होती है घर मकान, वर्भेवें परिवार, चेतन, 
अचेतन सर्वे सगे होता है तोयेहैंतो इनसे अत्यन्त पृथक्‌ होनेपर भी यह मानता है कि ये 
मेरे हैं, यह मैं हैँ _इस प्रकारकी जो बुद्धि है उसे ही आखव कहते हैं । इसी प्रकार ये परि- 
णशाम कर्मबंधके कीरणगो होते हैं ये मिथ्यात्व परिणाम है। 
आविराते प्रिशाम--अ्रविरति परिणाममे क्या है! जीवके हिंसाके त्यागका परि- 
णाम नहीं होता अन्धाधुन्ध चले रहे हैं, कोई चीज धरा उठाया तो बिना देखे, खान पीर्ने 
का विवेक नहीं, भर्देंस अ्भ्क्ष्यका विवेक नहीं, कई दिनका आटा पड़ा ह्आ है उसमें सूप 
जीव भी पड़ गए हैं उसे खा रहे हैं बाजारके दही पक्रवान खाते हैं, ये सब क्‍या हैं ? भ्रवि 
त भाव हैं । हिसाके त्यागका परिणाम नहीं होता मूठ, चोरी, कुशील परिग्रहके त्योर्गे 
का परिणाम नही होती मे सब अविरतिके परिणाम हैं, पंचेन्द्रिय हैं, ये अपने अपने कपायों 
जें लग रहें है । स्पर्श इ्न्द्रिय सुहावती बस्टके छूनेका इसकी स्वभाव है. अथवा क्रा्मार्दिक 
विषय हैं । रसना इन्द्रियका विषय हैं स्वादिष्ट खान पान, घारोन्द्रियका विषय है इत फूल 
आ्रादि सुगंधित चीजोंका भीग करना )। चल्लुरिन्द्रियका विषय है सुहावने रूपका अवलोकन 
करना करयोन्द्रियकी विषय है राग रागदी सुतता । ईते विषयोंमें जो आसक्ति है, उसे छोड़ 
हैं । इतना थी नहीं कि इन्हें धर्मके समर्य छोड़ दें ।, पर ईण विषयोंमें ही दीई 
दौड़कर अपनी प्रवृत्ति करते है । हे अविर्रत परिणाम द्दीेँ। ऐसे परिणाम यदि मनी 
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कृपायरूप भावप्रत्यथ--कषाय परिणाम होता है क्रोध, मात, माया, लोभ करके । 
किसी भी पुरुषपर अपराध हो या न हो, क्रोध न श्राए, दूसरेके अपराधमें अपनेकी कोई 
क्लेश न पहुँचता । जो अपराध करता वही ढुःखी होता । इस श्रपने अ्न्दरमें बसे हुए प्रश्न 
स्वरूपको न निरखकर किसी दूसरे जीवपर गुस्सा करते हैं तो यह अपनी ही हिंसा है । 
घमण्डके परिणाममें तो यह अपने को पा ही नहीं सकता । दूसरे जीवोंको तुच्छ देखना और 
अपनेको सबसे बड़ा समझता, यही तो अभिमान कपाय है। इस मान कषायमें यह जीव 
अपने आपके स्वरूपसे चिगा हुआ रहता है, मायाचार मनमें और है, वचनोंमें कुछ ओर कह 
रहे हैं और शरीरसे कुछ और प्रवृत्ति चल रही है। यह मायाचारपूर्ण प्रवृत्ति इस जीवकी 
सावधानी नहीं है। यह श्रपता ही बिगाड़ करता है। लोभ कषाय, धन वैभवके प्रति ऐसी 
भावना होना यही मेरा सब कुछ है। इसही से मेरा विस्तार है। यह व समझो कि सैकड़ों 
दिनोंका जीवन है | भ्ररे किसी दिन यह दीपक बुक्त जायगा, यृत्यु हो जायगी । फिर भविष्य 
में क्या होगा इसका ख्याल नहीं है क्या ? और प्राप्त समागम्ें ही आसक्त बने रहना यह 
है लोभकषाय । सो ये चार प्रकारके कषाय कम बंधके कारण हैं । 

योगरूप भावप्रत्यय--योगसे श्रात्माके प्रदेश हित जाते हैं, कंपते हैं | तो प्रदेश हिले 
और साथ ही कषाय हुआ तब तो होता है श्राख्रव और बंध दोनों । जब केवल प्रदेश ही 
हिल रहे हैं और कषाय रंच न हो तब वहाँ होता है केवल आखब, बंध नहीं होता है श्रर्थात्‌ 
ये मात्र योगपरिणमन कर्म बन्धकारी नहीं रह सकते । वे आयेगे और जायेंगे, यह स्थिति 
होती है ११ वें गुणस्थानमें | वहाँ किसी प्रकारका कषाय नहीं होता इस कारण वहाँ योग 
से भझ्राखव होता है पर बंध नहीं होता है। तो ये ४ प्रकारके जो भाव प्रत्यय हैं ये कर्मबन्ध 
कराते हैं | 

अन्त+स्वरूपको दृष्टि ही शरण--अ्रहो ! इस जीवका जगतसें है तो कुछ नहीं शरीर 
तक भी अपना नहीं है लेकिन यह अपने ही भीतरमें स्थित कितने ही प्रकारके विकल्प 
मचाता है, जिन विकल्पोंके कारण कमोसि लदा चला चला जाता है। हम प्रभ्ुकी भक्ति 
करें और जरा यथार्थ रूपसें करें, भगवानका जो अंत: स्वरूप है उस स्वरूपपर हृष्टि देकर 
करें तो अपना जीवत सफल किया अन्यथा मोहमें तो पशु पक्षी भी रहा करते हैं | जैसे हम 
आप पशुपक्षियोंके जीवनको व्यर्थ समझते हैं इसी प्रकार यदि केवल मोह भाव ही बतंते 
रहे तो समझो कि हमारी जिन्दगी श्ते व्यर्थ है। उसमें कोई लाभ नहीं मिल सकता | 

धममर्मी साधु ओर श्रेष्ठिवधुके प्श्नोत्त--एक साधुने एक श्राववके यहाँ श्राहार 
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किया, झ्राह्वर करके आंगन में बेठ गया । कुछ श्रावकोंसे बातें होने लगीं । सेठकी बहू बोली, 
महाराज आप इतने सवेरे वयों श्रा गए ? खूब धूप थी, १० बजनेका टाइम था फिर भी 
ऐसा अनोखा प्रइन किया । सब लोग सुनकर दंग रह गए । वह साधु बोला कि बेटी समय 
की खबर न थी। श्रव तो और आादवचर्य होने लगा । इतने महाव्‌ पुरुष श्रौर समयकी खबर 
न थी । फिर साधुने पूछा कि बेटी तुम्हारी उम्र ग्तिनी है ? बहू बोली, महाराज मेरी उम्र 
४ वर्षकी है | भ्रव तो आश्चयका क्या ठिकाझा ? १० वर्ष विवाहके हो गए श्रौर बताती है 
कि उम्र चार वर्षकी है। भर तुम्हारे पतिकी उम्र कितनी है ? महाराज मेरे पति चार 
महीनेके हैं । लो। अश्रच्छा, और स्वसुर साहबकी कितनी उम्र है ? महाराज स्वसुर तो श्रभी 
पैदा ही नहीं हुए है । और तुम श्राजजल ताजा खा रही हो या बासी ? बहू बोली, महाराज 
ताजा कहाँ रखा है, सब वासी ही खा रहे हैं । इतनी बात होनेके पश्चात्‌ साधु महाराज तो 
चले गए । 

मार्मिक प्रश्नोत्तरोंका अर्थ--अ्रव वह सेठ बहुसे लड़ने लगा कि तने तो पागलपनकी 
बातें कीं, मेरे बड़प्पनमें बड़ा धकक्रा लगा तो बहू बोली चलो महाराजके पास और सबका 
श्र्थ निकालें कि बात क्‍या है । तो निष्कर्ष सब क्या निकला । कुछ साधु महाराजने बताया, 
कुछ बहुने बताया | सबका सार यह निकला कि बहुने पूछा था चूंकि मुनि छोटी अवस्थाके 
थे, सो पूछा था कि आप इतनी जल्दी कैसे आये, मतलब आप इतना जल्‍दी मुनि कंसे हो 
गए | साधुने कहा बेटी समयका ख्याल न था श्रर्थात्‌ यह पत्ता न था कि जिन्दगी कितनी है, 
कब मर जायेंगे, इसका पता न था तो सोचा कि जल्दी यह काम करना चाहिए। महाराज 
ठोक है। और जो बहुसे पूछा कि क्‍या उम्र है, तो उसने कहा कि मेरी उम्र चार वर्षकी 
है | इसका सार वया निकला ? 

धर्म दृष्टिफे समयसे ही वास्तविक जीवन-बहुने कहा कि मैं चार वर्पसे शी धर्ममें लगी, 
जबसे ही भर्मवी श्रद्धा हुई है, उतना ही हमारा वास्तविक जीवन है । धर्मकी श्रद्धा बिना 
जीवनको यदि जीवन समभा जाय तो सब व्यर्थ है, सब अ्नन्तकालके बूढ़े हैं । फिर क्यो कहते 
हो कि हमारी उम्र ४० वर्षवी है, ५० वर्षकी है। यह कहो क्रि मैं अनन्तकालका बूढ़ा हूं । 
खैर आगे क्या बात चली, पतिकी उम्र कितनी है। इनके चार ही महीनेसे धर्मकी श्रद्धा हुई 
है इसलिए वास्तविक उम्र इनके चार ही महीनेको है। फिर यह बात चली कि स्वसुरकी 
उम्र कितनी है, तो स्वसुर भ्रभी पैदा ही नहीं हुए । स्वसुर साहबने कहा कि यदि मैं पैदा ही 
नहीं हुआ तो यह लड़का और बहू कहाँसे झा गए ? बहूने कहा, देखो महाराज यह अरब भी 
लड़ रहे हैं। इनको भ्रभी तक धर्मवी बाद समभमें नहीं आई । इनको श्रभी क्या पैदा हुआ 


समभें ? 
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ताजा बासी खाया जानेका तात्पर4--ल्वसुरने कहा श्रच्छा, रोज घरमें ताजी रोटी 
बनानेके लिए ब्राह्मण लगा है, सारा आराम है और यह बहु कहती है कि भ्रभी बासी खा 
रहे हैं इसका क्या मतलब ? बहू वोली, सेठ जीने पूर्वभवमें कुछ पुण्य कमाया था, भ्रव भी 
उस 0ण्यकों ही भोग रहे हैं और इस भवमें कोई नया काम नहीं कर रहे हैं, धर्म नहीं कर 
रहे हैं । 

वास्तविक संकटोंसे बचनेका संकेत--सो भैया ! अपनी जिन्दगी तबसे समभना 
चाहिए जबसे धर्मकी श्रद्धा हुई । खूब ध्यानसे सुनिये । ऐसे धर्मको श्रद्धा होती है तो फिर 
समभ लो कि संसारके सारे संकटोंसे दूर हो जावोगे । पर इनको संकट मानते हैं कि कुछ 
झ्राय कम हुई, धन कम हुआ, अश्रथवा लड़का लड़की अपने भावोंके अनुकूल नहीं चलते 
अथवा लोकमें हमारी प्रतिष्ठा नहीं बढ़ी, इसे मोद्दो पुरुष समभते हैं कि हमपर बड़ा संकट 
छाया है । अरे यह कुछ संकट नहीं है | तेरे ऊपर संकट तो है कर्मोंका विशिष्ट बच्धन, कर्मों 
का तीन्र उदय । क्रोधादिक कषायोंको लिए रहते हैं, यथार्थ वस्तुस्वरूपका पता नहीं पड़ता, 
घरके दो चार जीवोंको श्रपता मानव लिया। जो हैं सो ये ही मेरे सब कुछ हैं और बाकी 
जीव तो कुछ नहीं हैं । अरे ये परिणाम तेरे पर संकट हैं। इन परिणामोंके कारण जब 
यह भव छोड़ेगा तो व जाने किस खोटी योनिक्रा भव मिलेगा ? बड़ी विपत्ति है । इस विपत्ति 
को तो त्‌ देखता नहीं श्र वर्तमान समागम और वियोगका तू बखान करता है, मेरे पर 
बड़ा संकट है । 

अपनी संभाल--अश्ररे भैया ! आत्मधमंको संभालो, उस श्रात्माकी दृष्टि आने दो, 
तेरे पर कोई संकट न रहेगा । तू निःसंकट है। जिनकी हम पूजा करते है तीर्थंकर देव, 
भरत, वाहुबलि, राम श्रादि जितका हम ध्यान किया करते हैं वे भी तो इस संसारमें थे और 
वे भी तो ग्रनन्तकाल तक इस संसारमें रुले थे। उन्होंने भी पूर्व भवमें अपनी खोटी सृष्टि की 
थी, भ्राज वे सव छोड़कर चले गए। न पैसा है, न परिवार है, न संसार है। तो क्या वे 
हम आपसे न्यून हैं ? क्‍या छोटे हैं हम आपसे ? श्ररे वे महानसे महान हैं। उन्होंने संसारके 
सब बंधनोंकों तोड़ दिया, ऐसा उत्कृष्ट ज्ञानविकास हुआ है जिस ज्ञानविकासके द्वारा सारा 
लोकालोक हाथमें रखे हुए श्रावलिेकी तरह स्पथ्ट ज्ञान हो रहा है । ऐसा वड़प्पन पैदा करो 
या, यहांकी टूटों फूटी बातोंमें अपना सर्वस्व सानकर अपने बड़प्पनमें वह्े जा रहे हैं, प्राप्त 
कुछ नहीों किया जा रहा है । 


सीहोका भमस--मोर्‌ भेत्र जानता हर कि में बड़ा लाभ कर रहा हैं, अपना बड़ा 
देभव बचा रहा हूं, गृहस्थी उत्तम कर रहा (>-पह सोचना मात अ्म है | यह जीव लाभ 
युदई नहीं कर रहा हैं बल्कि अप) हासि ये दर रहा हैं। झनी तो अनस्त काल पड़े हैं 
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परिणमन करनेके लिए । श्रगर शुद्ध परिगामन रहेगा तो शांति है अन्यथा शांति नहीं है । 
सम्यन्हष्टि जीवके रागद्वेप मोह भाव नहीं है | यदि रागद्वेष मोह भाव होता तो 
सम्य्हृष्टि न कहलाता । जब रागद्नेष मोहका श्रभाव है तो पव॑में बँधे हुए जो द्वव्य कर्म हैं वे 
पुद्गलकर्मके निमित्त नहीं हो सकते हैं क्योंकि द्रव्य प्रत्यय पुदगल कर्मके हेतु होते हैं, उनमें 
हेतुपना रागद्वेष मोहके सद्भाव बिना नहीं हो सकता । तब क्या मतलब हुआ कि बन्धके 
कारणका कारण नहों है इसलिए सम्यर्हष्टि जीवके बन्ध नहीं होता । कर्मेवनन्‍्धका कारण है 
कर्मों का उदय । और कमोके उदयमें नवीन कर्मबन्ध होनेका कारणपना वन जाय, इसका 
कारण है कि कर्मोदयके निमित्तसे हुझ्ना रागद्वेप मोह भाव | 
निरपेक्ष स्वरूपके आलम्बनका प्रताप -- ज्ञानी जीव इन रागादिक विक्ारोंकों अपनाता 
नहीं, क्योंकि उसे सहज शुद्ध स्वरूपका बोध होता है इस कारण वह कर्मोक्रो नहीं बाँधता । 
इस प्रकार शुद्धनयकी दृष्टिसे श्रपने आत्माके शुद्ध रवरूपकों जो स्वीकार कर ले, वह पुरुष 
रागादिकसे मुक्त होकर परमात्मतत्त्वको निरखता है। देखिए जगतमें दृष्टियां दो होती हैं 
(१) सापेक्ष और (२) निरपेक्ष । इन दो अंग्रुलियोंमें हम सापेक्ष देखेंगे तो यह मालुम पड़ेगा 
वि यह छोटी है भर यह बड़ी है | हम इस अंगुलीको सापेक्ष नहीं देख सकते, उस एकको 
एकमें देखा, उस एककी श्रपेक्षा दूसरेमें न लगाया तो बतलावो यह अंग्रुली छोटी है या- 
बड़ी ? न छोटी है, न बड़ी है। यह तो जैसी है तैसी ही है। इसे कहते हैं निरपेक्ष दृष्टि । 
इसी प्रकार और भी अंतरमें जाय तो प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे स्वयं जैसा है उसे मिर- 
खेंगे तो यह कहलाता है निरपेक्ष स्वरूपका दशन । और किसी दूसरेके संगसे कुछ प्रभाव 
पड़ता है तो उसे कहते हैं सापेक्ष दर्शन । 
परमाथमक्ति--मैया ! जरा अपने-अपने श्रात्माके सब श्रोरसे विकल्प छोड़कर, 
। शरीरबों भी न निरखकर, परके संगसे होने वाले असरको भी न तककर केवल अपने 
ग्रात्माको तो देखो कसा है यह अ्ंतरणमें, यदि यह बात समभमें आ गई तो समझ लो कि 
हम सच्चे जिनेन्द्र भक्त हैं। जिनेन्द्रदेवका जो उपदेश है उस-उपदेशको तुम श्रपनेमें उतार 
लो । कैसा है यह मेरा स्वरूप ? केवल ज्ञानमय, जाननमात्र । जो श्रात्माके कारण आत्मामें- 
रहे वह तो हुआ मैं और जो परके काररा आत्मामें रहे वह मैं नहीं हैं । तब तो भरोसा ही 
नहीं है कि मेरी आत्मामें सत्ता रहेगी । 
रागादिकसे कल्याण असंभव--भैया ! राग्ट्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ बतलावों 
ये आत्माके कारण हुआ करते हैं कि किसी परद्रव्यके कारण हुझ्ना करते हैं ? जब कर्मोका 
उदय हो और परपदार्थो'का ग्राश्नय -हो तब य्रह कपाय उत्पन्न होती है। यह कषाय परा- 
धीन है। मेरे स्वरूपके कारण ही मुझमें ये कषाय रहीं उत्पन्न होते हैं, इतना विश्वास भी 


ही 
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नहीं है । ये होते हैं और नष्ठ हो जाते हैं, सदा नहीं रहते हैं और देखो इनसे भला न 
होनेका भी विश्वास नहीं है। ये मेरा कुछ हित कर देंगे क्यो ” तो ये रागादिक भाव मैं 
नहीं हूँ । शरीरकी तो कथा ही वया है, यह तो प्रकट जड़ है । 

अन्य सबकी उपेक्षा करके ही निज प्श्के दशनकी शक्‍यत'--तब इस देहरूपी 
मंदिरके भीतर एक असूर्त चैतन्य जो अपने स्वभावसे केवल ज्ञाताद्रष्टा होनेका काम करता 
है, ज्ञानज्योतिमात्र मैं झात्मा हुं। ऐसे शुद्धायका आलम्बन लेकर जब केवल श्रपनेको ज्ञान- 
प्रकाशमात्र यह जीव श्रनुभव कर लेता है तो समझ लो इससे बढ़कर श्रात्मामें श्रोर कोई 
कार्य नहीं है। ये सब मायामय च्श्य हैं, सब मायारूप है। ये सदासे न आये हैं और न सदा 
रहेंगे। ये जब तक हैं तव तक शांति श्रौर संतोषका कारण नहीं है। ऐसा जानकर पर- 
व्योंकी श्रपेक्षा करके एक अपने चैतन्यके ध्यानमें लगिए । 

धर्मके समय धर्मदा ही लक्ष्य--भैया ! कभी तो ऐसा स्वस्थ चित्त बनाओ कि जब 
तुम धर्म कर रहे हो तब धर्मके अतिरिक्त श्रापों कोई विकल्प न सताएँ। एक बार कोई 
राजा किसी दुश्मनसे लड़ाई लड़ने गया । उतने समयमें रानी गद्दी पर बेठी थी । एक दुश्मन 
ने श्राकर इसके राज्यपर श्राक्रमण कर दिया । तो रानीने सेनापतिको बुलाया और कहा 
देखो सेनापति अपनी सेना ले जाकर शन्नुका मुकाबला करो | कहा बहुत ठीक । सेना ठीक 
की और चल दिया शब्रुसे लड़ाई लड़ने । दो दित चलनेका रास्ता था। रास्तेमें शाम हो 
गई । सेनापति जेन था। उसके सामायिक, आत्मध्यान करनेके लिए हाथीसे नीचे उतरनेका 
भी समय न था, सो हाथीपर बैठे ही बेठे सामायिक प्रतिक्रमण शुरू किया । आप तो जानते 
ही हैं कि प्रतिक्रमशमें वया बोला करते हैं । पेड़ पत्ती, कीड़ा मकोड़ा, एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, 
तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय, पंचेन्द्रियमें से किसीको भी मेरे द्वारा कष्ट पहुंचा हो तो मुझे क्षमा 
करो । सो क्षमापणके बोल बोलने लगा । 

कतेव्यपरायण सेनापतिके धमकी लगन--एक चुगलने रानीसे जाकर कहा कि 
आपने ऐसा सेनापति भेजा जो कीड़ा मकोड़ोंसे भी माफी मांगता है | वह वया शत्रुपर विजय 
पावेगा ? ५ दिनके बादमें ही वह सेनापति छान्ुको जीतकर आ गया | रानी पूछती है कि 
हमने तो सुना है कि तुम पेड़ पत्तियोंसे, कीड़े मकोड़ोंसे माफी मांग रहे थे । तुम लड़ाई जीत 
कर कैसे आये ? वह सेनापति उत्तर देता है कि आपके राज्यका मैं २३ घंटेका नौकर हूं । 
उन २३ घंटोंमें यदि सो रहा हूं तब भी यदि कोई आर्डर ञ्रा जाय तो मैं हाजिर हूं, खाते 
पीतेमें आ्राडेर आ जाय तो खाना पीना छोड़कर मैं तैयार हूँ, पर शाम-सुबह आ्लाध-आ्राध घंटेका 
समय मैंने अपनी आत्मरक्षाके लिए रखा है। उस आत्मरक्षाके लिए ही मैं जगतके सब 
जीवोंसे क्षमा चाह रहा था। रूब जीव मेरे रवरूपके ही समा। तो हैं । उन्हें कोई कष्ट मेरे 
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स्वरृपके ही समान तो है। उन्हें कोई कष्ट मेरे द्वारा पहुंचा हो तो उनसे क्षमा मांगनेक 
अर्थ यह है कि मैं अपने उस शुद्ध स्वरूपको देखनेके योग्य बन रहा हूं | श्रौर जब लड़ाईक 
समय आया उस समय मैं युद्धमें वीरताके साथ कूद पड़ा,. यों जीत हुई । 

आत्महितका अनिवाय कार्य--तो हम श्रपने परिवारके लिए २३ घंटेका समय वां 
लें, पर एक घंटा सुबह शाम आध-आध घंटे अपने आत्मकल्याणके लिए रखें । यह सब पर 
पदार्थोका परिणमन है | जैसा होना हो, हो, किन्तु कुछ समय प्रभुस्वरूपका, आत्मस्वरूपक 
ही ध्यान रखो तो क्‍या होगा ? आप बड़े अ्नर्थ सोच लें--दुकान मिट जायगी, परिवारवे 

गरीग तितर बित्तर हो जायेंगे, धन न रहेगा, शच्चुता बढ़ जायगी, श्रपयश हो जायगा, वड़ारे 

बड़ा अ्रन्थ सोच लो, जो हो सबको स्वीकार करो । इनमें परपरिणमन है, इनसे मेरा को 
सम्बंध नहीं, मैं तो एक शुद्ध ज्योतिमात्र आ्रात्मप्रकाशकों ही देखूगा श्रौर इस आत्मतत्त्ववे 
ध्यानमें ही रत्त होकर अपने कर्मव.लंकोंको जलाऊँगा । ये जीव मेरे कवसे साथी हैं, साथी 
हो ही नहीं सकते । किसको प्रसन्‍त करनेके लिए श्राकुलता मचाई ? अपनी रक्षाके लिए तो 
आध-आध घंटेका समय ऐसा नियत हो कि उस समय किसी भी परद्रव्यका ख्याल न रखो 
तो अपनेमें यह ज्ञायकश्वरूप भगवान प्रकट होगा और आाउन्‍्दको प्राप्त करेगा । 

शुद्धनयके आलम्पनकी मह्िमा--सम्यग्हष्टि पुरुष शुद्धनयका आ्रालस्वन लेकर सेव 
अपने स्वरूपास्तित्वका एकाग्रतासे [दततन किया करता है। शुद्धनय वह है जहाँ केवल 
निरपेक्ष वस्तु स्वभाव देखा जा रहा है। शुद्धनयक्ो ही देखा जा रहा है। इसकी पहिचान 
यह है कि उस साधुमें बोध चिन्ह प्रबल हो जाता है। जो जीव शुद्ध नयका आलस्बन लेकर 
ज्ञानस्वभावी निज प्रात्मतत्वको एकाग्रतासे भाता है वह रागादिकसे मुक्त मन वाले होकर 
ब॒न्धरहित समयसारक्ो निरखता है, किन्तु जो पुरुष फिर शुद्धनयसे च्युत होकर रागादिकसे 
सम्बन्ध कर लेता है वह ज्ञानविमुख होकर फिर कर्मभावोंसे बन्ध जाता है। ये कर्मबन्ब 
पूवेमें बन्चे हुए कर्मोके झ्ाखवोंसे नाना प्रकारका विचित्र परिणनन करने वाले हैं । 

ज्ञानस्वभावसे च्युत उपयोगका परिणाम--जब तक शुद्ध नयमें उपयोग है तब तक 
यह ॒ जीव अबंधक है झौर सम्यग्हृष्टि भी है किन्तु शुद्धनयसे श्राज चिग गया, किसी बा .री 
पदार्थामं उपयोग करने लगा तो फिर वह बधक हो जाता है । यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीव भी 
दसवें गुरास्थान पर्यन्त निरन्तर बन्धक है लेकिन भरबुद्धिपूवेक बंधकी यहाँ गिनती नहीं की है । 
इस हृष्टिसे जब तक यह जीव अपने शुद्ध स्वरूपके उपयोगमें है तब तक यह अबंधक है और 
जब अपने शुद्ध स्वरूपकी हष्टिसे छिंगकर बाह्य प्रदार्थो्में उपयोगी हो जाता है तब-यह चारों 
प्रकारके बन्चनोंको कर लेता है। इसी सम्बन्धमें २ ग़ाथाओं हारा ज्ञानसे चिगमेकी वृत्तिको 


बतलाते हैं। 
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जह पूरिसेणाहारो गहिभ्रों परिणमइ सो अणेयविहं । 
संमवसारुहिरा ही भात्रे उयरग्विसजुत्तो ॥१७९॥ 
तह णाशिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया वहुवियप्प । 
बज्मंते कम्मं ते साय परिहीणाउ ते जीवा ॥१5०॥। 
धन्ध विधि--जैसे किसी पुरुषके द्वारा ग्रहण किया गया आहार पेटकी अ्रग्निसे संयुक्त 
होकर नाना प्रकारके मांस, मज्जा, खुन आदि भावरूप परिणमता है उसी तरह ज्ञानी जीव 
के पूर्वमें रचा हुआ जो द्रव्यप्रत्यय है वह भावप्रत्ययसे संयुक्त होकर ज्ञानावरणादिक नाना 
प्रकारोंमें पुदगलकर्मको बाँधता है। 
वन्धनमुक्ति विधि--भैया ! यह जो कर्मोका बंधन है वह शुद्धनयसे छूटेगा । अपने 
जीवनमें प्रेक्टिकल भी यह बात करके देखलो, जब यह चित्त अपने झआत्माको छोड़कर श्रन्य 
पदार्थों में विकल्प नहीं करता है, उनका ख्याल छोड़ देता है और स्वयं जिस स्वरूपमें है 
ज्ञानमय उस सहजस्वरूपमें जब अपनेको देखता है तो इसके ऊपर कोई संकट है क्‍या ? 
कोई संकट नहीं है भौर जहाँ अपने आ्रात्मस्वरूपके ध्यानसे चिग्रे ,्रौर किसी भी बाहरी पदार्थ 
में चित्त लगा वहाँ चित्तमें शल्य संकट क्षोभ सब पैदा हो जाते हैं । 
सहज आनन्दका सामर्थ्य--अब जरा अ्रपता परिणाम तो देखो कि इस स्थितिमें 
किसी भी मिनट रह भी पाता है क्या ? कि जब इसे अन्य पदार्थका भान न रहे, ख्याल न 
आए, केवल शुद्ध ज्ञानस्वरूप ही उपयोगमें रहे ऐसा अ्रवसर पाया कभी ? जिसने ऐसा अव- 
सर पाया वह धन्ध है। भाई सीधी बात तो यह है कि इग बाहरी पदार्थों का विकल्प 
हटाकर केवल अपने शुद्ध ज्ञानप्रकाशमें उपयोग जाय, उसकी कोशिश करिये । किसी क्षण 
बेठकर, हिम्मत बनाकर कि जब सब भिन्‍त पदार्थ हैं, और किसी भी पदार्थसे हमारा रंच 
भी हित नहीं है तो भी विकल्प चार मिनट किसी भी परवस्तुका ख्याल न आने दें, फिर 
देखो अपने आपसें कितना अ्रलौकिक ज्ञानप्रकाश उपयोगमें श्राता है और कितना अनुपम 
आनन्द प्रकट होता है। उस आनन्द ही ऐसी सामथ्य है कि भव-भवके बाँचे हुए कर्मों को 
दूर कर देता है । 
शुद्धनयसे च्युत होनेक्की स्थितिमें गुजरते वाली घटना पर एक हृष्टान्त-- जब शुद्ध- 
नयकी हष्टिसे च्युत हो जाते है तो नाता भ्रकारके कर्मो'को वंधन, चिंताएं, शल्य उत्पन्त हो 
जाते हैं, उसके लिए एक हृष्टान्त दिया गया है, मनुष्यने श्राहर किया, जब तक भोजन मुख 
में नहीं चबाया, न गलेसे गटका तब तक अपना सब प्रकारका वश है खायें चाहे न खायें । 
जो नुकसान करने वाली चीज है उसे न खायें या कम खायें । सब प्रकारका वज्ञ हैं और 
जो खा लिया और गलेसे नीचे चला गया, अब उसपर आपका वया वश्ञ है ? क्या ऐसा हो 
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सकता है कि बोई रोग बढ़ाने वाली चीज खानेमें आ गई तो ऐसा सोचें कि यह न खाया 
हुआ हो जाय, यह तो खानेकी चीज न थी, तो वया उसे हटाया जा सकता है ? नहीं । 
कदाचित उल्टी वगेरह भी कराकर हटाया जा सके तो वह हटाना है क्या ? नहीं । या कुछ 
भी हो । जब तक भोजन नहीं किया तब तक स्वाधीन है, भोजन कर चुकनेके बाद उदरामि 
में पहुंचनेपर जैसा जो कुछ होना है, हो रहा है । 

हष्टन्तमें भोजनका प्रकृति ओर प्रदेशरूप बन्धन--वही भोजन कुछ मांसरूप परिणाम 
जाता है, कुछ चर्बी बन जाता है, कुछ खून बन जाता है, कुछ मल बन जाता है, कुछ 
पसीना बन जाता है। भोजन तो किया एक ढंगका, पर उदराग्तिका सम्बंध पाकर उस 
भोजनमें जैसी योग्यता है, शक्ति है उस रूप परिणप जाता है | यह तो उनकी प्रकृति हुई 
और स्कंध सम्बन्धमें यह हुआ उसका प्रदेशबंच । 

परिणम चुका मांस खून आरादि रूपमें तो यह खून कितने दिन तक रहेगा ? यह मल 
कितने दिन तक रहेगा ? कोई १२ घंटे, यह मृत्र कोई ६ घंटे, यह पसीना कोई झ्राध घंटे | 
गर्मकि दिनोंमें तो भोजन करते जाते हैं श्रोर वह भोजन पसीनेके रूपमें निकलता जाता है । 
तो जैसे पेटमें श्राए हए भोजनका जो परिणमन है वह अ्रपनी जुदा-जुदा स्थिति रखता है। ' 
कोई १० घंटे रह गया, कोई १२ घंटे रह गया, कोई आध घंटे रह गया, कोई २ घंटे रह 
गया तो ऐसी विचित्र स्थितियां हो जाती है। 

चष्टान्तमें भोजनस्कन्धकाअनुभाग बन्धन--उक्त तीन बन्धनोंके साथ ही कोई कम शक्ति 
देता है, कोई बड़ी शक्ति देता है, कोई शक्ति देता ही नहीं है । ऐसा अनुभागबन्धन हो जाता” 
है । जेसे इस भोजनका जो वीयेरूप परिणमन है वह सबसे अधिक शक्ति देता है, जो मांसहूप 
परिणमन है उससे कम, जो खूनरूप परिणमन है उससे कम, जो मलरूप परिणमन है उससे 
कम, जो पसीनारूप परिणमन है उससे कम शक्ति देने वाला है। तो भिन्‍न-भिन्‍न दक्तियां 
पड़ जाती हैं । 

हृष्टान्त -- इसी प्रकार जीवने जब तक रागद्वेष परिणाम नहीं किया तब >तक तो 
इसका वश्ञ है, करे न करे, कम करें, विवेकसे करे, किन्तु जहाँ मनसे स्वच्छुन्द बनकर यह 
रागद्वेष मोहमें प्रवेश कर गया, परिणाम बन गये श्रब अपने आप ही विचित्र कर्मोका बच्धन 
हो जाता है । 
कर्मो में प्रकृतिवंधन व प्रदेशवंधन, स्थतिबंधन व अन्ुभागबंधनका कथन--जो नये 
कर्म बनते हैं उन कर्मोमें ज्ञानावरण नामक, कुछ दशेनावरण नामक, कुछ वेदनीय, कुछ 
मोहनीय, कुछ आयु, कुछ नामकर्म, कुछ गोत्र, कुछ अन्तराय नामक, नाभा प्रकारके परिण 
मन बन जाते हैं। यह तो उनकी प्रकृति बनी और वे कार्माण परमाणु स्कंध जो जीवके 
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साथ चिपटे हैं वह प्रदेशबंध हो गया । उसमें बद्ध कर्ममें स्थिति पड़ जाती है कि वे सागरों 
पर्यन्त भिन्‍न स्थिति लेकर रहेंगे | ऐसी स्थिति बन जाती है, और साथ ही उन कर्मोमें फल 
देनेकी शक्ति हो जाती है कि यह इतने दरजेका फेल देगा, यह कितने दर्जेका फल देगा, देख 
लो अपने आप पर कितना बड़ा संकट है ? 

वर्तमान परिणमन और यथार्थ कर्तव्य--जरासा पुण्य हुआं, वैभव हुआ तो लोकमें 
बेड़ा कहलाना भूल नहीं सकते, श्रहंबुद्धि बी रही, पर यह नहीं देखता कि इस जीवपर 
कितने रूकट छायगे हैं? कितना तो कर्मजाल बना हुआ है और कितने भवोंका संतान बना 
हुआ है । अ्रभी मनुष्य हैं, मरकर और कुछ बच गए तो क्‍या कर लोगे ? कौन मित्र मदद 
कर देगा ? इस संसारमें यह जीव अ्रशरण है। इसे अपने ही परिणामोंसे पूरा पड़ता है । 
ये सब संकट किस श्रपरात्रसे आए हैं ? वह अपराध है केवल एक । हमारा जो सत्य सहज 
स्वरूप है उस रूप हम अपनेकों नहीं मान पाये, अपने को नानारूप मान बैठे, इतनी भर 
तो भूल है श्रौर इस भूल पर शूल इतने छा गए हैं कि जिनका बरदाइत करना कठिन हो 
रहा है | एक एक भूल मिटे तो हमारे लिए वह॒मोह मार्ग छुला हुश्रा है। जिस मार्गपर 
चलकर भअनन्‍्त महापुरुष, परम झआात्मा हुए हैं। जिनकी आज हम आराधना करते हैं, वेसे 
ही अपने स्वरूपपर दृष्टि देना है, अपने आपका अनुभवन करना है । 

इन्हमें दंद फंद--जैसे कोई बालक श्रकेला है तो श्रभी स्वतंत्र है, शऔरौर जब शादी 
हो गई तो वह अ्पनेको मानने लगता है कि मैं स्त्री वाला हूं । तो देखो उसके कितनी शल्य 
श्र चिताएँ छा जाती हैं ? ये आकुलताएं ञ्रा गईं केवल इसलिए कि यह मान लिया कि मैं 
स्‍त्री वाला हूं। ओर कभी बच्चा हो गया तो यह मानने लगे कि मैं बच्चे वाला हूं। श्रब 
उसकी मनुष्यतामें ओर भार भा गया । श्रौर मान लो बहुत अश्रच्छी श्राय है, हर एक प्रकार 
का आराम है फिर भी चिंताएँ नहीं छोड़ सकते । हर्ष श्रौर मौजमें भी श्राकुलताएँ हैं. सुख 
में भी आकुलताएं हैं ओर दुःखमें भी आ्राकुलताएं हैं। सांसारिक कोई भी सुख श्राकुलता-' 
रहित नहीं है । बहुत बढ़िया रुचिकर भोजन करते हैं फिर भी शांतिसे भोजन नहीं करते हैं, 
भोजन करते हुए भी क्षोभ एकदम विदित हो जाता है। बिना श्राकुलतावोंके इस संसारमें 
कोई सुख भोग नहीं सकते । सत्र आकुलताएं ही झाकलताएं हैं। यहाँ विश्वास करना 
धोखा है ! ;क्‍ 

वर्तेमान खतरा--यह सब तो बिता बुने हुए पलंगपर बिछा हुआ चादर है। जैसे 
बच्चे लोग बिना बुने हुए पलंगपर चादर तान देते है और कच्चे सूतसे उस पलंगकी पाठीमें 
छोर बाँधकर उस पलंगको सजा देते हैं छौर किसी बच्चेको बुलाकर उस पलंगपर विठते हैं 
तो उसके बेठनेपर उसके पैर और प्विर दोयों एक साथ हो जाते हैं । अपने चररणोंमें अपना 
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सिर धर लेता है। तो जैसे वह धोरूेका पलंग है इसी प्रवार यह वैभव, सम्पदा, परिवारका 
संग जिसके लिए लौकिक जन हाले फूले फिरते हैं ये सब खतरे बाले हैं। समयपर पापवा 
उदय आये, सो श्रागे भी दुःख भोगना पड़ता है, कहीं शांति नहीं है, किन्तु मोही जीव इन 
परद्रव्योंका ही ख्याल करके मौत मानते हैं । 

स्वप्नका सुख--एक लक्ड़हारा कुछ अपने साथी लकड़हारोंके साथ लकड़ी लेकर 
चला । धरूपका समय था । रास्तेमें एक बड़ा वटका पेड़ मिला | पेड़के नीचे चारों ओर सब 
लोगोंने श्रपनी भश्रपनी लकड़ी टिका दिया और सोचा 'कि झ्राराम कर लें | आराम करने लगे, 
इतनेमें नींद सभी के आ गई | उनमें जो मुखिया लकड़हारा था उसे गहरी नींद आई । 
जाना तो था ३ बजे और बच गए ४ | सबकी नींद खुल गई, पर उस भुखियाकी नींद न 
खुली | वह नींदमें क्या देख रहा है कि मैं इस नगरका राजा बना दिया गया हूँ। सिंहासन 
पर बैठा हूं । अ्रब देखो पहिने तो है फटी लंगोटी जैसे कुछ थोड़े कपड़े, पर स्वप्नमें देख रहा 
है कि मैं राजा बन गया हूं। बहुतसे लोग देख रहे हैं, मुझे नमस्कार कर रहे हैं, सबका 
मुजरा ले रहे हैं और लकड़ह्वारोंने चंकि देर बहुत हो गई थी सो उसे पकड़कर जगाया । चलो 
उठो चार बज गए । अ्व वह नींदसे उठा, जगाने बालोंसे लड़ने लगा, बड़ी गालियाँ देने 
लगा | तुमने मेरा खोज मिटा दिया, मैं एक राजा था और कितने ही दरबारियोंके बीचमें 
बैठा था, पर तुमने मेरा राज्य छीव लिया । सब लोग यह देखकर दंग रह गए कि मेरे 
मुखिया साहब क्‍या कह रहे हैं। तो वह तो था तीन मिनटका कल्पित राज्य और यह 
समभ लो मोह नींदका स्वप्न है २५--३० वर्षक्रा। 

मोह नींदके स्वप्नमें कल्पित मोजें या अ्यकुलतायें--भैया ! इस लोकके अनन्त काल 
के आगे ये २५-५० वर्ष क्या कीमत रखते है ? यहाँ पर भी स्वप्न जैसा ही सारा काम हो 
रहा है। इसे जरा व्यापक दृष्टि लगाकर देखो | मैं आत्मा अ्नादिसे हुं, अनन्त काल तक 
रहने वाला हूं । इन अनन्त कालोंके श्रागे ये ४०-५० वर्ष तो स्वप्नवत ही हैं। यह स्वप्न 
नहीं है तो और है क्‍या ? इसमें मस्त मत हो । जँसे स्वप्नमें ही कोई. चीज युम जाय तो 
यह स्वम्नमें ही रोता है, इसी प्रकार इस मोहरूपी स्वप्ममें कोई चीज गुम जाय तो दु.खी 
होता है, रोता है। तो इस मोहकी नींदमें ही यह जीव हंसता है और मोहमें ही रोता है । 
वस्तुत: इस जीवका कुछ नहीं है। तो इसके परिणामभमें इसे मिलता क्या है ? केवल कर्म- 
बंध और आझाकुलताएँ । हाथ कुछ नहीं झ्राता । 

रागह्प करने पर दुढ्शा न होने देनेका इन धिकाइ--तो जैसे जब तक न खाया 
तब तक अपना वश है और खा लेने पर॑ उस भोजनका जो कुछ भी होना है स्वयमेव 
होगा । इसी प्रकार जब तक इसने राग हेष नहीं किया है तब तक स्ववश्य है, पर विकार 
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करनेके बाद जो कुछ भी कर्मबंध होता है वह होकर ही रहता है । जेसे मुखसे वचन जब 
तक नहीं निकले तब तक तो इसके ' सामर्थ्य है कि वह सोच कर बोले, पर वचन मुखसे' 
निकल जानेके बाद फिर वह चाहे कि ये बचत सुझे वापिस मिल जाये तो क्‍या यह ही 
सकता है ? वहीं हो सकता । जैसे कोई लोग गाली दे देते हैं तो कहते हैं भेया ! हमारे 
वचन हमें वापिस दे दो । तो क्या वे वचन झंद्वीमें लेकर वापिस मिलेंगे ? भरे वे वचन 
वापिस न हो सकेंगे, केवल एक कल्पना बना लें इतना ही हो सकता है। इसी प्रकार जब 
यह राग हेषमें उपयुक्त हो जाता है तब भ्रपता पतन कर लेता है झऔर दूसरोंकी बरबादीका 
भी निमित्त हो जाता है। राग द्वेष होनेपर तथा रागद्वेषवश चेष्टा हो जानेषर फिर 
पर्चाताप करनेसे वह परिणमन अ्रपरिणमन नहीं बन जाता। “वह पाप मेरा मिथ्या 
होश्रो” ऐसी माफी मांगनेसे माफी नहीं मिलती । हां, यह बात अवश्य है कि सहजस्वभाव- 
मय अन्तस्तत्वके दर्शत होनेपर, उस स्वरूपकी उपासनाके होनेपर अन्तध्वैनि निकलती है 
कि अन्य सब दुष्कृत हैं, मिथ्या है, यहाँ कहाँ हैं ? इस परम उपासनाके प्रसादसे कर्मकलडू; 
क्षीण हो सकते हैं। अपना तो कर्तव्य है. कि वीतराग ज्ञानस्वरूपकी भाववासे राग हेष पर 
विजय पाना चाहिये | 
आखबसे दूर रहनेके लिये सन वचन कायकी सम्हालका अनुरोध--भैया ! मुखसे 
निकले हुए वचन अपना कर्म करके ही रहते हैं | उतपर वश नहीं चलता है। किसीको बुरा 
बोल दिया, किसीकी निन्‍दा कर दी, निकाल चुका वचन, श्रब तो उसका झगड़ा बन गया । 
उसपर श्रब वश नहीं रहा । जब तक वचन न निकले थे तब तक तो वश था । जैसे धनुष बाण 
धनुर्धारीके हाथमें है, जब तक बारा न छोड़े तब तक वश है, जब विचार कर लें और धनुष 
पर बाण लगाकर तानकर छोड़ दिया और फिर कहे कि अरे बाण ! मैंते भूलसे छोड़ दिया, 
तू वापिस आ जा, तो क्या वह वापिस झा सकता है ? नहीं झा सकता है | इसी प्रकार यह 
भी तो वचनबाण है | जब गुस्सेमें होकर बोलते हैं तो यह मुख घनुषकी तरह पसर जाता 
है । जैसा धनुषका आकार है बैसा ही इसका मुह हो जाता है। मुह फाड़कर देख लो, एक 
तरफ धनुषका डोरा-सा है श्रौर एक तरफ धनुषका डंडासा है | श्रगर यह तन गया और 
उससे वचनवाण निकाल दिया, तो फिर तुम्हारा वश नहीं है कि उसे वापिस कर लो | 
जिसपर वचनबाण छोड़ दिया उसके तो वह घाव करेगा ही, लेकिन जिसके यह वचन 
बाण बिधेगा वह कुछ कमजोर तो नहीं है । आखिर चेतन ही तो है, वह उपद्रव ढा देगा, 
भगड़ा और विवादमें पड़ जायगा । मनुष्यका यह कर्तव्य है कि वहु तन, मत, वचन इन 
तीनों चीजोंवा सदुपयोग करे । इस मनुष्यओवनका दुरुपयोग न हो और तन, मन, वचनोंका 
दुरुपयोग न हो तो उससे आरूवमें अन्तर पड़ जाता है। इसी कारण ग्रन्थकारोंने कहा है कि 
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कायवाड्मन:कर्मयोग:, स आाखब:ः । काय वचन व मत इनका योग ही आखव है। ये 
आखव नहीं है पर आाखवके निमित्तभुत होनेसे उसका ही उपज्लार किया गया है। जब हम 
तन, मन, वचनको वश्षमें रखते हैं और अपने उपयोगको शुद्धनयके विषयमें लगाते है, 
आात्माके शुद्ध स्वरूपको देखते हैं तब तो अ्रबंधक हैं और जैसे ही भ्रपने स्वरूपसे चिगे कि 
विकट बंधनमें पड़ जाते हैं । हें 

अपने भले बुरेके लिये स्वयंपर जिम्मेदारी--भैया ! पलंगपर पड़े हैं तो क्या, धरमें 
बेठे हैं तो क्या, किसी भी जगह हैं तो क्या, चल भी रहे है तो क्या, उपयोग तो अपने 
आपके पास है। जैसे चलते फिरते बम्बई शोर कलकत्ताका रुयाल किया है, तो ऐसा ख्याल 
किया जाता है कि रास्तेका पता भी नहीं पड़ता कि कैसे यहाँपर झा गए । तो जैसे चलते 
फिरते हम उपयोगमें एकाग्रतासे परवस्तुवोंका विचार किया करते हैं, ऐसे ही हम इस 
प्रकार चलते फिरते, पड़े, लेटे, या खाते पीते भी भ्रपने उपयोगसे अ्रपने शुद्ध स्वरूपकी हृष्ट 
किया करें तो उसे रोकने वाला कौन है ? हम ही न करें तो हमारा अभ्रपराध है। करते तो 
हम अपराध हैं, अपने भावोंको ठीक हम नहीं रख सकते हैं, पर दोष देते हैं दुनिया भरको । 
अमुक भैयाने यों स्पराध किया इसलिए मुझे नुक्सान हुआ । उसने मुझे यों कह दिया इस- 
लिए ऐसा हो गया । 

नाच न आधे आंगन टेढ़ा--भैया ! सब जीव स्वतन्त्र है, वे अपनेमें अपना परि- 
णमन करते हैं। वे श्रपतती शातिके लिए अपनी कषायकोी चेष्टा करते हैं, हम श्राप श्रपनी ही 
कल्पनाएं बनाकर अपने आपमें चिन्ता और शल्य बनाते हैं, और परका नाम लगाते हैं कि 
इसने मुझे दुःखी किया । जैसे एक कहावतमें कहते हैं नाच न श्रावे श्रांगन टेढ़ा | यह बहुत 
बढ़िया मंदिर बना है, नाप त्तोलसे कोई क्सर तो नहीं है और इसमें नृत्य शुरू करा दिया 
जाय संगीत द्वारा । नाचने वाला कभी सफल होता है और कभी नहीं सफल होता है । यदि 
उप्तका नाच न जमे तो अपनी कलाका दोष छिपानेके लिए कहता है कि श्रजी श्राज तो तृत्य 
जमेगा नहीं । यह आंगन तो ढंगका नहीं है । यही है--नाच न आवे श्रांगन टेढ़ा । 

संकटसे बचनेका यत्न--सो भैया ! हम दुःखी तो होते हैं खुद अपने भ्रमसे, राग- 
देषोंसे भौर दोष दिया करते हैं दूसरोंको, घरके भैया बड़े बुरे हैं, श्रमुक पुरुषने मेरे साथ यीं 
बर्ताव किया । भरे अपने ज्ञानस्वभावमें डुबकी लगा ले, तुझे कोई दुःखी नहीं करता । जैसे 
कभी गाँवके बाहर जाते हुएमें मधुमक्खियाँ किसीके पीछे काटनेके लिए लग जाएं तो वह 
दुःखी होता है ! कैसे इनसे छूटें ? क्‍या पेड़के नोचे जानेसे वे मविखयाँ काटना बंद की , 
देंगी ? नहीं । क्या घरमें घुस जानेके या किवाड़ बंद कर देनेसे वे काठना बंद कर देंगीं। 
नहीं । तो भ्रव वह भ्रशरण है। उसे केवल एक उपाय है उनसे वचनेके लिए कि पासमें जो 
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एक तालाब है उसमें घुस जाय तो फिर वे मविरूयाँ वया उसवा कर लेंगी ? जरा समभदार 
हो तो थोड़ा पानीके भीतर ही तैरकर २० हाथ दूर निकल जाय । लेकिन पानीभें कब तक 
रहेगा, दिल घबड़ा जायगा । वह पारीसे सिर निकालता है फिर उसे मक्खियां घेर लेती हैं । 
फिर डुबकी लगाकर १०-२० हाथ दूर निकल जाय तो वह बच जाता है । 

शल्योंका लगाव ओर विलगाव--इसी प्रकार जीव को ये सब चिन्ता, शल्य इत्यादि 
घेरे हुए हैं. यह घबड़ा गया, अब इसको कोई उपाय नहीं दिखता । क्या पिताकी गोदमें 
बैठ जानेसे चिताएँ श्ौर शल्य मिट जायेंगी ? नहीं । किसीको घरमें इष्टका वियोग हो जाय 
तो उसे समभानेके लिए कितने ही लोग शाते हैं, प्रेमो रिश्तेदार आते है, साले, बहनोई 
ग्रादि ये सब समभाते हैं, भैया दुःखी न हो, पर उसके अ्रन्दर तो एक कल्पना उठ गई है । 
उस कल्पनाका शल्य कौन मिटा दे ? उसका शल्य तो तब मिट सकता है जब कि वह ज्ञान- 
सरोवरमें डुबकी लगा ले । 

प्राक्‌ पदवीमें सम्पण्दष्टिका पुनः पुनः यत्न--सम्यग्हश्कि कर्मंचिपाकवश जब चिंता 
और शल्य घर कर जाती हैं तो वह यही उपाय करता है कि हृष्टि कुकाकर श्रपने आपके 
गुद्धस्वरूपका अनुभव कर लेता है किन्तु इस पदवीमें ऐसे ज्ञानसरोबरके बीचमें कब तक 
डूबा रह सकता है ? इसे घबड़ाहट उत्पन्त हो जाती है क्‍योंकि भीतरमें रागकी प्रेरणा हो 
गई तो फिर अपना सिर निकालता है, अ्रपता उपयोग फिर बाहरमें लगाता है, थोड़ी देर 
फिर कुछ पूर्व श्रनुभवके संस्कारसे चैनसे रहा, फिर बेचेन हो जाता है। इस बेचेनी और 
शल्यको दूर करनेके लिए वह इस ज्ञानसरोबरमें डुबकी लगा जाता है। जब तक यह जीव 
बाह्मपदार्थोसि हटकर केवल ज्ञानस्वरूप आत्मतत्त्वकी दृष्टिमें रहता है तब तक यह जीव 
अबंधक है, चिता और शल्यसे दूर है । ह 

शुद्धनयसे चिगनेपर बन्धन --ज्यों ही वह शुद्धनयसे चिगा त्यों ही वे संकट फिर 
सोमने आ जाते हैं। तो इस शुद्धनयसे चिंगनेपर चू कि इसके रागादिक भावका सद्भाव है 
सो पूर्वकालमें बाँधे हुए इन द्रव्य पुदूगल कर्मोदयोंका अपने निमित्तके हेतुशुत रागादिकके 
सद्भावके कारण कर्मबंधरूप कार्य होना अनिवाये है। सो ये श्रन्य-अन्य प्रकारके ज्ञानावर- 
णादिक पुदुगल कर्मोके रूपसे परिणाम जाते हैं। इसके लिए जो भोजनका रृष्टांत दिया है 
इससे बिल्कुल बात स्पष्ट हो जाती है । 

बंधके प्रसंगमें हमारा विपरिणमनपर ही अधिकार--भैया जैसे लोग केवल उस बने 
हुए पटाकामें आग ही छुवाते हैं, पटाका फिर अपने श्राप फूटता है और जो सुरू देकर 
उठने वाला पटाका है, जो लाल, पीला, हरा रंग देते हैं । वया उनको हम करते हैं ? नहीं । 
केवल श्राग छुवा दी फिर काम स्वयमेव हो जाता है । इसी तरह हमने तो केवल रागद्वेप 
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मोह विया, फिर शल्य होना, कल्पना होता, नवीन कर्मबंध होना, ये सारीकी सारी बातें 
इस जीवमें अपने आप हो जाया करती हैं । इससे अपने आ्रपमें सचेत रहना चाहिए, परि 
णामोंमें मलिनता व.दाचित न आए तो यह सबसे बड़ी भारी सम्पत्ति है। 

शुद्दनयसे च्युत न होनेकी भावना--जो पुरुष वस्तुके सहज शुद्ध स्वरूपको देखता है 
वह कमोसे नहीं बंधता । कर्मोंको बाँधने वाला भाव है-दो द्रव्योंके परस्परमें सम्बन्ध तकने 
वाला भाव । जो शुद्धनयका गआ्राल्मम्वन करके वस्तुके एकत्वस्थरूपको देखता है वह पुरुष अरब 
धक है। यहाँ तात्परय यह लेना कि शुद्धनय हेय नहीं है । हे प्रभो ! लौकिक विपंक्तियाँ चाहे 
कितनी ही श्रा जायें, सम्पत्तिकी कमी हो, लौकिक इज्जत भी नष्ट हो, सर्व परिचित लोग 
भी विपरीत परिणमें, कुछ भी हो, यहाँ कोई आपत्ति नहीं है । यह तो परवस्तुका परिणमन 
है । जिसको जैसा परिणमना है परिणमता है किन्तु मैं अपने अ्रन्तरमें श्रपने उपयोग द्वारा 
एक उस शुद्धनयका श्रालम्बन किए रहूं। जिसके प्रतापसे कर्मोका सम्वर और नि्जरण 
होता है । 

शुद्धनयके आलम्बनके ग्रतापसे सिद्धि--भैया ! शुद्धनयका त्याग न- रहे, श्राखव रहे 
तो बंध नहीं होता । और जहाँ शुद्धनयका त्याग- हुआ कि बंध होने लगता-है । देखो 
समस्त पदार्थोक्रों वे स्वयं अपने आपकी सत्ताके कारण जैसे अ्रवस्थित हैं उस ही रूपमें उन्हें 
निरखें । सर्व सम्पत्तिसे उत्कृष्ट सम्पत्ति क्या है अन्तरमें शुद्धनयका श्राश्नय न छोड़ना । ऐसी 
भी विपदाएँ आवें कि जिनसे तीन लोकके प्राणी भी चलते हुए मार्गको छोड़ दें, फिर. भी 
यदि उसके शुद्धनयका ग्रालम्बन नहीं छूटा है तो वह नुक्सानमें नहीं होता, लाभमें होता है । 
ज़ितने भी अभी तक महात्मा सिद्ध बने है वे एक इस शुद्धतयका आलम्बन करके ही बने हैं। 

उन्नत होनेवाले जीवका लक्ष्य--जैसे कोई सीढ़ीसे चढ़कर ऊपर आ्ञाता है तो जिस 
सीढ़ीपर चढ़ना है उस सीढ़ीको नहीं देखता है, श्रागेकी ऊपरकी सीढ़ीको देखता है । जिस 
सीढ़ीपर वह पैर रखता है उस सीढ़ीसे. प्रेम नहीं करता, उसका प्रेम ऊपर आ्ानेको है । इसी 
प्रकार रागादिक उदयवश विवेक जाग्रृत होनेके कारण कुछ शुभ क्रियावोंमें प्रवृत्ति - होनेपर 
भी शुभ कि्यावोंकी प्रवृत्ति सीढ़ीपर पैर रखनेके समान है । जिस सीढ़ीपर पैर रखा जाता 
उस सीढ़ीपर दृष्टि नहीं रहती है, ऊपर दृष्टि होती है, इसी प्रकार ज़िस प्रवृत्तिमें यह सम्य्हृष्टि 
जीव होता है उस प्रवृत्तिमें इसका लक्ष्य नहीं रहंता है, इसका लक्ष्य ऊपरकी श्रोर - हता है । 
वह कौनसा पद है जिस पदकी दृष्टि. इस ज्ञानी" जीवके रहती है, वह है, परमार्थ पद, वस्तु 
के सहज स्वभावका दर्शन । 

'. शुद्ननपकी आदेख्ता--कल्याणार्थो महापुरुषोंको शुद्धनय कभी भी न छोड़ना चाहिए, 

्रपने आपके ज्ञानस्वरूपमें बंधा हुआ रहना चाहिए ।- अपने ज्ञानकोी स्थिरता और धीरतासे 
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बांधना चाहिए । यह हमारा बोध स्थिर है, गम्भीर है, शांत है, श्रक्षोभ है । यह हमारा ज्ञान 
उदार है, रागद्वेषमें ही अनुदारता रूम्भव है। मात्र जाननमें अ्रनुदारता कहोसे श्राती है ? 
वहाँ सर्व विव्वका ज्ञाताद्रष्टा रहता है । यह इसकी महिमा अ्रदूभुत है । लोकमें सर्वस्व सार 
यही शुद्ध ज्ञानमात्र तत्त्वका दर्शन है। यह ज्ञानस्वभावी श्रानन्दनिधान आत्मा है। इसमें 
स्थिरता करना चाहिए । यह स्थिरता शुद्धनयके आ्रालम्बनसे प्रकट होती है और इस स्थिरता 
के प्रभावसे फिर शुद्धनयका ग्रहण हृढ़ होता है । 

शुद्धनयकी सर्वकपता--यह शुद्धनय कर्मोका सर्वकष है। जैसे सेवकसी कसनेका कद्दू 
श्राता है बारीक छेद वाला | यदि चाकूसे बनाया जाय तो उसके खण्ड-खण्डमें बड़े-बड़े अंश 
हो जाते हैं, पर कदृइकसपर कसनेसे वहाँ सर्वकषता हो जाती है, कण कर कस दिया जाता 
है। इसी प्रकार यह शुद्धतयकी दृष्टि, आत्माके सहज एकत्वस्वरूपकी दृष्टि स्व॑ प्रकारकी 
प्रवृत्तियोंकी, कर्मोको सर्वधा कस डालती है, बाहर कर देती है । 

उद्देश्यसिद्धिसे कार्यसफलता--भैया ! भोजन बनानेका प्रयोजन तो भोजन खाना 
है । कोई भोजन तो खूब बनाया करे और खानेका काम हो न रखे तो उसे लोग पागल 
ग्रथवा यह अविवेकी है कहने लगेंगे। इसी प्रकार हम लोग सारे काम तो करें, मंदिर 
आएँ, सुबह नहायें, पूजा करनेमें २ घंटे समय दें, स्वाध्याय करें, गुरु सत्संग करें, सब कुछ 
तो कष्ट करें, भोजन तो बनाएँ पर उसे खाये नहीं श्रर्थात्‌ इन सब कष्टोंके करनेके फलमें 
यह चाहिए था अनुभव कि एक श्राध मिनट सर्वेविकल्पोंको, त्यागकर शआरात्माके, शुद्ध सहज 
ज्ञानज्योतिका दशैनत करें, लौकिक आानन्दका ही भोग करें, यह करें | नहीं तो ये सब हमारे 
कर्म उसी प्रकार हुए कि भोजन बनाया और खाया नहीं । 

अपना अन्तिम ओर उत्तम सहारा शुद्धनूयका अवलम्बन--इस लोकसे पार उतारने 
वाला कोई दूसरा व्यक्ति नहीं है। मुझे किसीका कोई सहारा नहीं, इस लौकिक सुख सुविधा 
तकके लिए दूसरोंका विश्वास नहीं है तो सुक्तिके लिए तो विश्वास ही क्‍या है ? वह तो एक 
अनेमित्तिक काम है। जितना भी मेरा अ्निष्ट हो सके, हो, जितना भी मुभपर उपद्रव हो 
सकता हो, हो; सब इष्ट दूर हो जावें, और जितने भी उपद्रव उपसर्ग आरा सकते हों, आयें, 
पर है ताथ ! एक शुद्धनयका आझालम्बन मैं न छोड़ । यह मैं शुद्धवयके प्रतापसे अ्रपने आपकमें 
गुप्त रहकर अपना गुप्त कल्याण कर लूगा | किसी भी मुमुक्षु पुरुषको शुद्धनयका त्याग 
कभी भी नहीं करता चाहिए | यह शुद्धनय सर्वकर्मोंका सर्वकष है । 

आत्मकेन्द्रद्दी स्थितिमें श्ानव्यक्तियोंका सिसटन--से सवे व्यवहारधर्स उनको भूल: 
जानेके लिए लिए किया.जाता है। तो कोई कहे कि यह व्यवहारधर्म इसी व्यवहारधर्भको 
भूल जानेके लिए किया जाता है तो हंम पहिलेसे ही न भूले रहें । सो भैया ! इस प्रकारसे 
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भूलनेके लिए नहीं कहा जा रहा है। व्यवह्ारधर्म करते हएमें ऐसी अध्यात्म स्प्रिट लगावो 
कि वहाँ केवल आरात्माके एव त्वस्वरूपका- दशन हो, व्यवहारघमंवी खबर ही न रहे। जो 
पुरुष आत्माके एकत्वके दर्शनरूप शुद्धनयमें न्थित हैं, ओहो वे अपने ज्ञानकी व्यक्तियोंको 
दत्काल स्मेट लेते हैं। कितना विद्याल ज्ञान है ज्ञानी पुरुषका ? ग्रुणशस्थानोंमें समय-समय 
बात तो आमम ज्ञानके प्रतापसे ज्ञात है। तीन लोक, तीन कालके पदार्थोकी रचनावोंका भी 
श्रागमज्ञान्के उपायसे बड़ा ज्ञान हुआ है । सिद्ध लोक तककी जानते हैं, नीचे निगोद स्थात 
तककी जानते हैं। ३४४ घनराज़ू प्रमाण लोकमें कहाँ क्या है सबका ज्ञान है, किन्तु जब 
शुद्धनयका आश्रय करके यह ज्ञात आ्रात्माके एकत्वका ज्ञान करता है तब सारे ज्ञानकी 
विशेषता सिमिट जाती है, सिकुड़ जाती है। 

ज्ञानवृत्तियोंके सिमिटनेका परिणाम निर्विकल्प आनन्द - उन समस्त ज्ञानकी वृत्तियों 
को समेटकर इन कर्मोके चकक्‍्करसे बाहर निकले हुए ज्ञानघन निशचल शांतरूप निजप्रतापका 
यह अन्तरात्मा श्रवलोकन करता है। व्यवहारका प्रवर्तंत और निश्चयका अवलोकन इन 
दोनोंका जहाँ समन्वय हो रहा है, बात मिल रही है ऐसी ज्ञानी संतोंकी यह चर्चा है। वें 
अपने आप उस सहजस्वरूंपकफा अ्रवलोकन करते हैं। तात्पर्य यह है कि जब यह जीव 
केवल_ आ्ात्माके सहजस्वरूपकों देखता है तब समस्त ज्ञान विशेषकों गौर करता है। जैसे 
भोजन जिस काल बनाया जा रहा है उस काल नाना बुद्धियां होती रहती हैं |. इसमें भच्छा 
घी डाला, खूब सेंका, बादाम भी डाला, इतना काम श्रौर करना था, चीज बहुत बढ़िया 
बन रही है, इसमें सारी मूल्यवान सामग्री डाली जा रही है। नाना विकल्प किए जाते हैं 
और पान्रमें परोसा तब तक विकल्‍प चलते हैं, पर जिस समय वह केवल उसका स्वाद एक 
चित्त होकर लेता है तो इसमें क्या पड़ा है, कितना पड़ा है--वह सब ज्ञान विद्येप सिमिट 
जाता है। केवल वह स्वादका आनन्द लेता है । 

शाश्वत स्वाधीन आनन्द पानेकी अलोक्िक बृत्ति--अलौकिक जनोंकी अलौकिक 
प्रवृत्ति होती है ) वे सारे विश्वको जानते हैं। असंख्यात द्वीप समुद्र हैं । उनमें कहाँ क्या 
रचना है, अ्रधोलोक ऊर्द्धनोक कहाँ है, इस प्रकारका सर्जन कहाँ है, कैसे कर्म हैं, व॑ से बंबत 
है, कैसे उदय होता है और समय-समयपर क्या स्थितियां बनती हैं ? बड़ी गहन सूक्ष्म चर्चा 
ज्ञात है, इतना बड़ा ज्ञान है और इतना ज्ञान विकल्प इनके बहुत काल तक रहता है । किल्तु 
जब वे उन सब ज्ञानके फलरूप शुद्धनयकी हष्टिरूप अनुभव करते हैं उस समय बह संग 
ज्ञान विशेष सिमिट जाता है | वहाँ ठहरता नहीं है । और -केवल*एक वीतराग निविकल 
समाधिसे उत्पन्त हुआ शाइवत निर्वाण स्वाधीत सहजानन्द अनुभूत होता है । 

शुद्धनयकी अवक्तव्य महिमा--इस शुद्धनयकी कौन वर्शित कर सकता है ? सह 
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जिह्नायें भी हों तो 'री इसका प्रताप बहा नहीं जा सकता है । हमारे सारे संकटोंकी दूर 
करनेमें समर्थ है तो “हु इस शुद्धनयका श्राश्रय ही है। अपने जीवनका एक ह क्षय वनावो । 
वस्तुग्वरूप अपने श्राप सहज जैसा है उसके ज्ञाताद्रष्टा रहो । इस शुद्धनयके आालम्बनसे ही 
मुक्ति प्राप्त होती है । पर व्यवहारनयसे तो कुछ ज्ञान न करे और केवल शुद्धनयकी महिमा 
जानकर सीधा शुद्ध यमें प्रवेश करनेका साहस करे तो उसके शुद्धनयका आालम्बन होना 
वाठिन है। अश्रतः दोनों नयोंका परिज्ञान करके और विरोध न करके ग्रात्महितके लिये शुद्ध 
नयका आश्रय करें । जो शुद्धनयको देखता है वह साक्षात्‌ प्रश्ुके दर्शन करता है | 

सहज परमत्मत्वके दर्शनका आनन्द या अनुभव वचनोंसे नहीं बताया जा सकता 
है । वचनोंसे तो किसी भी इन्द्रियका विषय नहीं बताया जा सकता है। कल सनीमामें 
किसी ने जो कुछ देखा हो उसे आ्राज बताये तो क्‍या बता सकता है ? नहीं । कहीं से बहुत 
उत्तम राग रागनियोंवतर संगीत सुनकर कोई आया हो और बहुत ही ठाठका आनन्द जमा 
हो, उसको बादमें बचनोंसे वतान। चाहे तो बता सकता है क्‍या ? नहीं । अधिकसे अधिक 
इन शब्दोंमें कहेगा कि वहाँ बहुत झ्रानन्द जमा था । किसी भोज्यवस्तुका स्वाद जो लेता है 
वह दूसरेको बताना चाहे तो क्‍या बातोंसे बताया जा सकता है ? नहीं । इन्द्रिय ब्रिषयोंके 
अनुभवकी भी बात दूसरोंको वचनोंसे बताई जाना अ्रशक्य है। उसका तो उपाय यही है 
कि वह वस्तु उसको खिला दी जाय तो जान जायगा | दूसरे दिन सनीमा दिखा दिया जाय 
तो समझ जायगा । इस शुद्धनयके श्रालम्बनसे जो एक विलक्षण दुर्लभ आत्मीय आनन्द 
प्राप्त होता है उस आनन्दको किसी प्रकार वचनों द्वारा बताया जा सकता है क्‍या ? नहीं । 

सहज आननन्‍्दकी झचिमें उसकी ग्राप्तिकी सुगसता--उस सहज आनबन्‍दके जाननेकी 
तो तरकीब इतनी है कि कुछ समय, महीनों या वर्षों आत्मज्ञान व आत्मसंयम करिये। 
श्रधिवसे अधिक समय निकालिए आत्मकल्याणके लिए, आत्मचितनके लिए । अन्य काममें 
पसे होने की हालतमें संक्लेशसहित एक घंटा समय बचाकर धर्मध्यान करने के लिए आरायें 
दो वह घर्मदा क्षण मिलना दुर्लभ है ? समय ही धर्मेके लिए ही सब श्रोर चल करके पछ- 
तावाका मत बता करके झन्य कार्मोंके लिए जाना पड़े, ऐसी धर्मकी रसीली स्थिति बने तो 
ऐसेगें प्रात्मानुप्का क्षण मिलना सुगम है । इस शुद्ध नयमें कोई अन्तमंह॒र्त भी तो ठहर 
एउय, वहाँ शुबल ध्यानकी पबृत्ति होकर केवलज्ञान उत्पन्न हो सकता है | यद्यपि यह सामर्थ्य 
धाजकल हम शाममें नहीं है किन्तु इसकी रुचि तो तीन्र होनी चाहिए । 

अवसर चुकनेका दुष्परिणाम--भैया ! घन वैभव, जिसके मिलनेके कारण विवाद 
९ संबध छाट्टे हो जाते है उसयी उपेक्षा करके प्रधानत्तवाव एक इस झात्मानुमभवके लिए तों 


:र कंस्तव.र रहना चाहिए। झच्यथा हमें रुम्हें जानने वाला कौन है ? इस समय तो शठ 


पारा स्वष्त त् स्व्प्नमें जै वातें सत्य दम देते है <. गेहके' स्व्णमें 
पारी बातें दत्य मातम होती ” पारी चीजें सत्य गररण मातम देती है। यहांसे ३३ इस 
२४३ घन पा प्रमाण लो किस जगह वहां शरण कौन होगा ? एक 
निर्ंय २ ” गरीर छिदता ” विपत्तियां ” गि विरुद्ध बनते बने 

भी उपद्रव ।एँ पर हारा काम तो एक अपने अुद्धगययका आश्रय लेन 
हैं। इस दुनियासे श्र रे हमें दुनियामें कोई गीं । जिसको मे 


बन क नह 
पहीं जानते उससे हमारा स्नेह नहीं होता है, भय नहीं होता है, चिंता नहीं होती है । यह 
पारा जीव लोक मुभसे अपरिक्ित है, मैं किसीको पहीं जानता हैं भौर न मुझे कोई जावता 
में 


भेषके ज्ञानमें भेषके अ्भावकी पमाप्ति-.. पद है आखव अधिकार वर्ण हो रह है। 
आखवबके श्रेदमें जो ये उद्देगलकर्म इस उपयोगरूपी रंगभूमिपर अपना नाटक कर रहे थे, इन 
दशकोंको 3 का पता हो गया है । श्रव पके इस भ्रेषकों देखकर रस नहीं आता है। 
जैसे किसी ड्रामा श्रौ में इस बातपर निगाह रखे हैं तो भ्रमुकका लड़का है 
आर श्रम्नुकका भरे ते बेचाकर आा इस ज्ञानके होनेपर उत्त नाटकमें रक्त 
नहीं भरा सक्रता प्रकार इ दृष्टि ज्ञानी 3रुपको भ्रास्रवक्े भेषमें आए हुए इन 
3देंगल स्कधोंका है खितके भ्रेषमें आए हुए इन वोंक है, इस कारण श्रव 
इसे आखवके पाटकमें आता । जानता है कि रे भिन्‍न का ! ऐसा ज्ञात 
होनेसे उस श्र सबके भरे आए हुए वे कम हर हो जाते अर्थात्‌ श्रव पम्वरतत्त्व प्रकट 
हनि वाला है। 


नीरसतामें ड्राम। पेक्ार-..ज्ामा ऊरने वालेको जब कोई उत्साह ही नहीं देता और 
ग्लानिभरी उपेक्षाभरी देष्टिसे देखते हैं तो नाटक करने वाले था >सका सेनेजर किसी भी 


बहानेसे उस गीटकको बंद कर यहाँ तो दर्शकों शी ही! आ रहा है । यह 
सिथ्यात्व अविरति कपायरूप आज गे अपना नाठ दिखा रहा है, किन्तु इस अ्भ्ु 
के यथार्थ ज्ञान होनेके कारण आग हा है। यह चिदाभास इसका 


मेनेजर मोहभाव इस गाटकको बंद कर देता है । 3 जन बड़े प्रभावक देखना चाहते हैं 
उन्हें इसमें रस नहीं थ्रा रहा है तो नाटक कैसे दिखाया जाय, कहां किया जाय ? इन राग्रा- 
दिक कषायोंके एमात्रमें दर होनेसे नित्य उद्योतमान यह परमतत्त्वका अवलोकन करने 
वाला ज्ञान बड़ी वेगसे फेलता है | अपने रसके अवाहसे समस्त लोक पर्यन्तर समस्त भावोंको 
अपने अन्तरणामें मस्त करते हुए अ्रद नकट होता है अ्रथ प्र आख़बका शेष समाप्त होता 


है और सम्वरतत्त्वका उदय होता है । 
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संवरतत्वके आगमनके समयका अनोखा वातावरण--यह प्रकरण आख़वकी समाप्ति 
श्र सम्बरका प्रारम्भ कराने वाली संधिका है । इसमें वृत्ति और निवृत्तिकप श्रगोखा वाता- 
वरण है। जैसे किसी बड़े श्राफीसरका तबादला होता है और नये आफीसरको चार्ज देना 
होता है तो चार्जके समय एक अ्रनोखा वातावरण रहता है। यह परिवर्तित श्राफीसर श्रपना 
चार्ज दे रहा है, उसे ग्रब इसमें ममता नहीं रही, सम्हालनेका मनमें संकल्प नहीं रहा । यह 
इत भावोंको रखते हुए चार्ज दे रहा है और नया श्राफीसर किसी उमंगको लेकर चार्ज ले 
रहा है। अरब मुझे सब कुछ करना पड़ेगा यह सम्वरकारक, ज्ञान बड़ी उमंग, बड़े जोश और 
कीतिके साथ इस ज्ञानीके उदित हो रहा है । जब यह. ज्ञान उदित हुआ तो यह श्रास्रव 
भ्रपना भेष बदलकर निकल्ल जाता है। इस प्रकार यह अ्रधिकार पूर्ण होता है । 


"॥ इति समयसार प्रवचन सप्तम भाग समाप्त | 


समयसार-प्रवचत अष्टम पुस्तक 
अपना परिचय--अ्रभी अभी ये भैया हमारा परिचय « देनेको खड़े हुए थे। इन्हें 
हमने रोक दिया । इनको दुःख तो हुआ होगा । लेकिन इनका कोम हम किये देते हैं। सुन . 
'ली भैया हमारा परिचये तीन चीजोंका पिंडोला है-(१) चेतन, (१) कर्म 'और (३) शरीर | 
आपको तीमोंका परिचय चाहिए । तो लो शरीरका तो यह परिचय है “जुकाम, बुखार, 
खांसी | गलेके अन्देर फांसी ।” अब करमका परिचय लो, जो ये नाता कर्मफल चल रहे हैं सो 
यह सब उन कर्मोका परिचय है । अब रही इस चेतनके परिचयकी बात । सो आपको अपने 
चेतनका परिचय होगा तो भेरा भी परिचय हो जायगा, क्योंकि हम श्राप सब एक स्वरूप 
है। देखो भैया ! कहाँ तो हम झ्रापकी एक समानता है श्र हम आपमेंसे ही कोई कोई 
क्राशयी पुरुष जीवोंके साथ कैसा बर्ताव करते हैं, सो उनकी करतूत चुनकर दिल कप 
जाता है । 
क्रराशयों द्वारा हिंसाकी भीषण प्रतुत्ति--आजके हिंसाके रूपको देखो कि पशुवोंके 
ऊपर निर्देयतासे कैसा प्रहार किया जा रहा है ? पशुवोंके छोटे बच्चोंका जो कोमल चमड़ी 
बनाया जाता है, सो पहिले उस बच्चेकों पानीसे भिगोते हैं और जब चमड़ा फूल जाती है 
तो उन पशुवोंके छोटे-छोटे बच्चोंपर डंडे बरसाकर उतकी खाल निकालते हैं । उत पशुवोके 
छोटे-छोटे बच्चोंकी खालसे ये सूटकेस घड़ीकी चैन मनीवेग अश्रादि तमाम चीजें बचाया करते 
है। और और भी कितनी ही हिंसाएँ करते हैं । सो उसके प्रतीकारमें आ्रापकों सबसे छोटी 
सी एक बात हम यह कहेंगे कि आ्राप सभी लोग चमड़ेसे बनी हुई चीजोंका प्रयोग मत किया 
करें । चमड़ेको बिल्कुल ही छोड़ दें | यदि पशुवोंफी रक्षाके लिए आप इतना भी नहीं कर 
सकते तो और क्या बताया जाय ? पक्षियोंकी हिंसाका रूप देखिये । उसको तो आप सब 
लोग जानते ही हैं । औरोंकी तो बात छोड़ो, १० रुपयेके पीछे मनुष्य की जान ले लेते हैं 
हिंसाका ऐसा चाख हो गया है | ऐसी स्थितिपर हम आपको, जितना बन सके, जिंतर्ती 
अपनेमें बल ओर श्रद्धा हो उतनी पवित्रता अपनेमें बनानी चाहिए | 
हिंसासे धोनवाली हानियाँ--आप देखिए कि हिंसासे कितनी ही हानियां हैं ' 
दधकी कमियां हो गईं और अ्नावस्यक वस्तुर्य बन गई | यह तो है हम आपके व्यवहार 
बात । और देखिये जिस जीवको तलवारसे मारा जाता है उसे उस समय क्लेश होता & 
अ्रभी जिस गतिमें है उ्तीं 


बह संक्लेश सहित ही प्रायः मरता है तो ऐसा मरण होनेपर वह 
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'नीची गतिमें जायगा । तो जो हिंसा करते हैं - उन्होंने मिथ्या आशय करके अपनेको मोक्ष- 
'मार्गसे कितना दृश कर दिया ? और उस पशु आदिको भी मोक्षमागसे कितना दूर कर 
दिया ? आ्राज यहाँ वे ५ इन्द्रिय श्रौर मन वाले है और,मृत्युके बाद उनकी क्या गति होंगी ? 
तो सोचो तो सही कि यदि कीड़े मकोड़े मरकर बन गए तो उनको वितना मोक्षमांगंसे दूर 
कर दिया ? जहाँ यह बतलाते हैं कि जीव श्रनन्तकौल तकः निगोदमें रहा, वहाँसे मुश्किलसे 
निकल पाया; पंचेन्द्रिय हो गए, संज्ञी हो गए । कहाँ तो मोक्षमार्गके निकट आ रहे थे और 
एकदम ही ५ मिनटव्के प्ररुगमें वह जीव कितना.दूर हो गया ?- उसकी परमार्थसे- यह हिसा 
हुई । और घातकने परमार्थसे दूसरेकी हिंसा नहीं वी बल्कि अपनी ही हिंसा की । वह अपने 
श्वरूपको भूल गया श्रौर विषयकषायोंमें रत हो गया, तीन्र आसक्त हो गया तो उसने आपको 
मोक्षमार्गंसे अ्रत्यन्त दूर कर दिया । इस जीवने हिसा की तो उसका परिणाम क्‍या हो गया 
कि उसे संबलेश हो गया, उसका मरण हो गया और वह मरण करके नीची गतियोंमें चला 


हिंसासे स्वयंका ऐहिक बड़ा नुक्सान--हिंसा करनेसे ऐहिक भर दूसरा नुक्सान यह 
होता है कि उसके प्रति लोगोंका अविश्वास हो जाता है और वह भी कभी सुख चेनसे नहीं 
रह पाता है | जहाँ परस्परमें श्रविश्वास हो गया वहां समझो जिन्दगीका बेड़ा पार होगा + 
चार चोर थे । वे कहींसे दो लाखका धन चुरा लाये । भौर वे नगरसे बाहर-निकलकर एक 
जंगलमें चारोंके चारों रुक गए। श्रव छत चारों चोरोंने सोचा कि पहिले भोजन. कर 
लें और फिर इस धघनका बंटवारा बादमें करें। सो उनमेंसे दो भोजनक़ा सामान खरीदने 
नगर चले गए । इन दोनोंने सोचा कि कोई जहरीली चीज ले लें, भोजनमें मिलाकर उन 
दोनोंको खिला देंगे तो वे दोनों मर जायेंगे और हम दोनों एक एक लाखका बँटवारा कर 
लेगे । इधर तो इत दीनोंने यह सोचा और उसी समय उन दोनोंने. क्या-सोचा कि हम दोनों 
उन दोनोंको बंदूकसे मार दें, वे दोनों मर जायेंगे तो श्रपन दोनों आधा-आधा बांट लेंगे । श्रब 
वे दोनों अ्रपन्ती तैयारीसे नगर आए और इधर दोनोंने बंदूकसे दोनोंको मार दिया । भ्रब विष 
से मिले हुए सामानको उन दोनोंने खाया तो वे दोनों भी मर गेये । अरब चारों चोर मर 
गए और साराका सारा धन वहींका वहीं पड़ा रह गया। ह 


अपने करतेव्यका दशेन--इस अहिंसाके सम्बन्धर्मों हम लोग क्‍या करें ? जो करना 
है सो तो आप लोग प्रेक्टिकल सब कुछ कर रहे हैं । फिर भी जितना हम श्राप और अधिक 
कर सके उतना अ्रहिसाके प्रति करना चाहिए। सबका भला इस श्रहिंसासे ही है। देखिये 
स्वामी समन्तभद्राचायेने इस अहिंसाकों परमन्नह्म कहा है, देवता वहा है | कल्पना करो कि 
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अगर यहाँ सब देवता ही बस जायें याने अहिसक हो जावें तो कितता अच्छा वातावरण 
बन जाय ? सब शांतमय हो जायेगे । पर यह होना असम्भव है। यह संसार तो इन्हीं सब 
बातोंका घर है | जो अपनेको उचित हो उस पर टृष्टि दें । सबको वया देखें - इस संसारमें 
बिरले ही जीव ऐसे होते हैं जो अपनेको निर्मल बनाते हैं । 

अहिंसाके प्रति गरहस्थलनोंका मौलिक कर्तृब्य--अहिंसाके बारेमें साधुजन क्या करते 
हैं कि चारों प्रकारकी हिंसावोंसे विल्कुल दूर रहते हैं। ग्रहस्थजन क्या करें ? एक चीज 
हमारी सूभमें भाई है कि गृहस्थजनोंकों श्रहिसाके प्रति अपना मौलिक क्या कदम उठाना 
चाहिए। यहाँपर हम आपसे एक प्रइन करते हैं कि घस्में जो चार, छः, दस, बीस आदमी 
हैं उनको प्रेमकी तराजूके एक पलड़ेमें बैठाल लो स्लौर जगतके जितने भी जीव हैं उत सबको 
एक पलड़ेमें बैठाल लो तो किस तरफका पलड़ा भारी रहना चाहिए ! इसकी निगाह कर 
लो | घरके जो दो चार जीव हैं, उनको ही समझ लिया कि ये मेरे सब कुछ हैं और 
जगतके अन्य जीव कुछ नहीं हैं । तो इससे अहिसामें क्या कदम बढ़ेगा ? जितना धन घरके 
उन चार आदमियोंपर खर्च करते हो, उतना तो कमसे कम जगतके श्रन्य सब जीवोंपर खर्च 
किया करो । यदि आपको हजार रुपया खचे करना है तो ५०० ₹ु० खर्च करो अपने परि- 
बारकी रक्षाके लिए. और ५०० ० खर्च करो जगतके श्रन्य जीवोंके लिए। इसी प्रकार 


तन मन उस वचनका भी प्रयोग सम-अनुपातपर करो । जब सब जीवोंका स्वहप श्रपने 


उपयोगमें एक समान श्रा जायगा तब जाकर प्रेक्टिकल अहिंसा बच सकेगी । 

हिंसाका साधकतम अपना दुर्भाव--इस प्रसंगमें एक बात युख्यतया जानने योग्य है 
कि वास्तवमें जो हिंसा हुश्ा करती है वह श्रपने भावोंसे हुआ करती है । जैसे कोई डाक्टर 
रोगियोंकी दवा करता हैं, श्रापरेशन करता है, उन रोगियोंमें से कदाचित्‌ कोई रोगी गुजर 
जाय तो क्या कोई डाक्टरको हिंसक कहता है ? नहीं कहता है। देखो - हिंसा होकर भी 
हिंसक नहीं होता है। और हिंसा न होकर भी कोई हिंसक हो जाता है। जैसे कोई 
शिकारी इरादेसे किसी पशु पश्चीको मारने का यत्न करता है पर वह न मरे, वहाँ तो' वह 
बच गया, नहीं मरा, पर यह हिंसक हो गया । इसी प्रकार जो ग्रयत्नाचारी है वह बाह्ममें 
जीवका हिंसक न होकर भी हिंसक हो जाया करता है । 

भावोंकी विचित्रर्ताका प्रभाव -भैया ! अब जा भावोंकी विचित्रता देखियेगा। 
हिंसा करता हैं कोई एक और हिंसा लग जाती है अनेक लोगींकी । किसीने साँप मार दिया 
देखने वाले लोग कहते हैं वाह-वाह कैसे मारा, खुश होते हैं ।. लो, उन् दसों लोगोंके हिसी 
लग गई कि नहीं ? लग गई । और देखिये हिंसा करते हैं श्रनेक और हिंसक केवल एऐंक 
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माना जाता है | सेनाके अ्रनेक लोग छड़ाईमें मरते हैं, पर हिसक केवल एक राजा माना 
जाता है। यह बात एक उद्देश्य व शअपेक्षासे है। भावोंकी विचित्रता देखते जाइए । हिंसा 
करनेके पहिले ही हिंसाका फल मिल जाता है। हिंसा करनेका इरादा हुआ लो पापबध 
हो गया । उस पापकर्मका आ्राबाघाकाल व्यतीत होनेपर उदय झा गया, सी लो फल पहिले 
भोग लिया और पूर्व इरादेके अनुकूल हिसा इसके बाद कर सका । 

अहिसापालिका क्षमा--भैया ! जैसे पतंग है ना । पतंग तो बड़ी दूर उड़ जाती है 
मगर डोर मेरे पास है तो सब कुछ सम्हाल है। इसी प्रकार इस जीवको अ्रपनी सावधानी 
पहिले कर लेना है। अपने परिणामोंको शांत बनाना है। परिणामोंकी निर्मेलता ही हम 
श्रापकी विजय है । लोकव्यवहारमें करो तो ऐसा । कोई कमजोर आपका कीई श्रपराध कर 
दे, तो उसे दुःखी कर देने दो, उसकी बातकों अनसुनी कर दो । इस तरहसे प्रेक्टिकल रूपमें 
अपने परिणामोंको शांत करो तो सही । 

हिंसाभावसे स्वयंदत अध्ति--देखिए भैया ! जो हिंसा करता है, किसी दूसरे जीवको 
दु:खी करनेका परिणाम करता है उसका बिगाड़ पहिले होगा, दूसरोंका बिगाड़ हो अ्रथवा 
न हो। यह जीव किसी दूसरे जीवका बिगाड़ नहीं कर सकता है। प्रत्येक जीव श्रपनी ही 
हिंसा और अहिंसा कर सकते हैं । अ्रभी आप यहां बंठे हैं और किसी चीजका रागद्वेष हो 
जाय, लो हिंसा हो गई । सब पापोंका आ्राधार हिंसा है ! रागद्वेषकी उत्पत्ति ही हिसा है । तो 
हम अपनी वृत्तिमें ऐसा चलें कि हमारे निमित्तसे किसीको क्लेश न पहुंचे । और ऐसा भी न 
करें कि किसीको क्लेश तो नहीं पहुंचाते, मगर घरमें एक इक़लौता लड़का है, तो उससे राग 
करते रहें । कोई कहे कि हम द्वेष तो नहीं करते, औरं कुछ करें तो क्‍या यह अहिंसा है ? 
नहीं, रागह्देष मोह भाव ही हिसा है । 

:. चेतन्यभाव हमारा श्रृज्ञार या अभिशाप--और देखिए हम और श्रापका स्वभाव एक 
<तन्यभाव है। किन्तु वर्तमान स्थितिको देखकर बताग्नो कि यह जो चतन्यभाव है वह श्रपना 
शुद्धार है या ऋभिशाप ? जरा इसपर विचार तो करो । श्गार भी है श्रौर अभिशाप भी । 
इन जड़ पदार्थो्में चेतना नहीं है पर कमसे कम दुःखसे तो रहित हैं, रागद्वेषके विकारोंसे तो 

हित्त हैं । इन चेतनोंमें तो रागह्ेष ही झलकते हैं । ये चेतन जीव तो खोठे अभिप्राय रखते 
हैं इसलिए ये सारे जीव दु:खी हैं । इन चेतनोंको अपने द्वव्यस्वरूपका पता नहीं है । इनका 
स्वरूप तो ज्ञानानन्द घन, अनन्तआानन्दमय है । इसके ज्ञानमें लोक और अलोकैका ज्ञान था ' 
जाता है। जो ज्ञानका भूखा हो और उस ज्ञानमें रमता हो तो लोकालोक इसके जामननमें 
झा सकता है। ऐसा परमश्वज्धार रखने वाले हुम और आप अपनी हिंसा करते चलें जा रहे 
हैं, विषयकंषायोंमें 'ही लीन होते चले जा रहे हैं। इस प्रकारसे हम आप अपने इस स्वर्ो- 
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मय मानवजीवनको प्राप्त करके उसे यों ही मोह रागह्ठेषोंमें ही! खोते चले जा रहे हैं। इस 
मानवजीवनको सफल करनेके लिए ज्ञानार्जन करना चाहिए । 

आदतकी गतिशीलता--भैया चाहे हमसे जो चाहे .विषय कहवा ,लो, हम तो कह 
पावेंगे अपने ही ढंगसे | जैसे एक रंगरेज था। वह आसमानी रंगकी पगड़ी रंगना जानता 
था। कोई आए, कहे लाल रंगकी पगड़ी रंगना है, बोले ठीक है, कोई कहे पीली रंगना है, 
बोले ठीक है, कोई कहे हरी रंगना है, बोले ठीक है। इस तरहसे सब पगड़ी धरा ले, और 
फिर कहे कि चाहे जिस रंगकी रंगावो पर अ्रच्छी लगेगी श्रासमानी ही । हम तो वही 
रंगेंगे । इसी प्रकार हमसे भी चाहे जो कहलवाबो, श्राखिर यहीं उतर जाना पड़ता है । 

' ज्ञेयकी त्रितयरूपता-अ्रच्छा देखो एक बात और कहेंगे कि किसी भी पदार्थको जानें, 
हम तीन रूपोंमें जानते हैं--(१) शब्द, (२) श्र्थ और (३) ज्ञान । जैसे आपका पुत्र है,. 
तो वह आपका पुत्र भी तीत प्रकारका है--(१) शब्दपुत्र, (२) अ्र्थपुत्र और (३) श्ञानपुत्र ।- 
शब्दपुत्र क्या है ? पु श्रोर त्र जो लिखा हुआ है या बोला गया.है तो उसका ताम है शब्द- 
पुत्र और शर्थपुत्र कौन है ? वह दो हाथ और दो पैरों बाला है वही है अर्थपुत्र | भ्रौर 
ज्ञानपुत्र क्या है ? उस पुत्रके सम्बन्धमें जो श्राप अपनी जानकारी बनाते है वह है जञानपुत्र । 
ऐसे ही चौकी। शब्दचौकी, श्रथेचौाकी और ज्ञानचौकी । चौ और की ये शब्द हैं शब्द- 
चौकी और यह जो चौकी दिखती है वह है अर्थत्रोकी । और इस चौकीके विषयमें जो ज्ञान 
बना बह है ज्ञानचौकी । 

प्रेमका आश्रयभूत ज्ञानपुत्र--अब यह बतलावो कि आप डाब्दपुत्रसे प्रेम करते हैं 
या अर्थपुत्रसे प्रेम करते है या ज्ञानपुत्रसे प्रेम करते हैं? तो यह तो जल्दी समभमें भरा 
जायेगा कि हम शब्दपुत्रसे प्रेम नहीं करते । अरे कहीं लिखा है पु और त्र, तो ले लो उसे 
गोदमें खिलालो । तो शब्दपुत्रसे प्रेम कोई नहीं करता । तो अर्थपृत्रसे प्रेम करते होंगे, भरे 
श्रथपुत्रसे प्रेम करनेकी आपमें ताकत ही नहीं है, क्योंकि आपका आत्मा एक परिपूर्ण 
अखण्ड द्रव्य है, और श्रापके आ्रात्माकी जो हरकत होगी, जो क्रिया होगी, जो वृत्ति होगी ' 
वह आपके अ्रसंख्यात प्रदेशोंमें होगी । आपके बाहर आझ्रापकी वृत्ति नहीं जा ख़कती | ते 
आपके रागद्वेष आपके प्रदेशोंक बाहर नहीं जा सकते । श्र्थपुत्न आपसे इतना दूर है कि 
आ्राप उससे प्रेम कर ही नहीं सकते तब श्राप किससे प्रेम करते हैं ? ज्ञानपुश्नसे । जो (| 
विषयक विकल्प है उससे आप प्रेम करते हैं । 

भक्तिका ओश्रयभूत ज्ञानभगवान--भैया ! अब आप समझ लो कि भगवान भी 
' तीन रूपोंमें है। शब्दभगवान, श्र्थभगवान और ज्ञानभगवात् | भ, -ग, वा, त इन शब्दोंसे 
तो कोई प्रेम नहीं करता है याने शब्दभगवानसे कोई प्रेम रहीं कस्ता;। अ्र्थभ्गवात को 
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वह सिद्ध क्षेत्रमें विराजमान है, वहाँ पर जानेकी यहाँ विसीमें ताकत ही नहीं क्योंकि 
तुम्हारी जो वृत्ति है वह तुम्हारे प्रदेशमें ही होगी । तुम्हारे प्रदेशसे वाहर तुम रागह्ेंष नहीं 
कर सकते । भगवान ब्रीतराग सर्वश्ञदेवको विषय बदाकर, ज्ञेय बनाकर अपनेमें ज्ञानज्योति 
विकसित करके उसकी पूजा करते हैं । इसका अर्थ यह हुआ कि हम इस निर्दोष गआ्रात्माको 
पविन्न बना सकें तो भगवानसे भेंट हो सकती है अन्यथा भगवानसे भेंट दहीं हो सकती है । 

सम्पम्श्ञान व अहिंसाका अधिनन्‍दून--भगवानसे भेंठ होना अर्थात्‌ ज्ञानानन्‍्दस्वरूप 
परमात्माके गुणोंमें उपयोग जाना, निज विशुद्ध परमात्मतत््वकी उपासना करता, इन्द्रिय- 
संयम व प्राणसंयम सहित पविन्न चर्या करना, च्यायपूर्वक अपना व्यवहार करना, किसी भी . 
प्राणीको न सताना, स्वयं किसी विषयमें अन्धा न होना, पव्म्च पापोंसे दूर रहना श्रादि सब 
ग्रहिसाके साथन व अहिसाके रूप हैं। इस अड्सामय प्रवर्तेनका मूल पोषक वस्तुस्वरूपका 
यथार्थ श्रवगमरूप सम्यग्जञान है। सो भैया ! सम्यग्जञान व अहिसाके प्रयोगसे अ्रहिसामय 
निज ज्ञानस्वरूप परमन्नह्मयकी उपासना करके आहिसाके फलभूत स्वाधीन शाश्वत आनन्दको 
प्राप्त होभो । 

ज्ञानीके उपयोगरूपी रंग मंचपरसे ये कर्म श्राख्वका भेप छोड़ निकलकर भाग गये 
तव अव सम्वरके झूपमें उसका यहाँ प्रवेश होता है। संवरका मूल बीज यह ज्ञान श्रव बड़े 
वेगसे प्रकट हो रहा है । 

ज्ञानका अभ्युदय--आखवका विरीधी सम्वर तत्त्व है। आखवका और सम्वरका 
ग्रनादिकालसे विरोध चला झा रहा है। यह आख्रव अनादिकालसे ही अपने विरोधी संवर 
पर विजय प्राप्त करके मदोन्मत्त हो रहा है, किन्तु अ्रव ज्ञानने उस श्राखवका भी तिरस्कार 
किया श्रौर एक अद्भ्गुत विजय प्राप्त की | सो यह ज्ञान संवरका सम्पादन करता हुश्ना, अपने 
को अपने ही स्वरूपमें नियमित करता हुआ अब यह ज्ञान जहाँ कि चेतन ज्योति स्फुटायमान 
हो रही है, जहाँ केवल चित्‌ प्रकाश ही अनुभृत हो रहा है ऐसे उज्ज्वल अ्रपने रसके प्राभार 
गने बढ़ा रहा है अर्थात्‌ यह ज्ञान, ज्ञानकी वृत्तिको शुद्ध वृत्तिसे बढ़ा रहा है। जैसे लोकमें 
फहते हैँ कि घनसे घन बढ़ता है। घन हो तो उससे घन बढ़नेका मौका मिलता है। यहां 
पर्मार्धसे देखो, ज्ञानसे ज्ञान मिलता है, बढ़ता है | ज्ञान हो तो उस जानकी वृद्धि बढ़ती 

'ती जातो है। यह ज्ञान संवरको सम्पादित करता 

की, भण्ठारफो बढ़ाता है । 

संवरके उपायका थभिनरदन--उत्त 
पे रनेदा जो परम उपाय है, भेदविज्ञाय हैं उ 
दितनी स्थितियां ग्राती है ? गुशगान क 


हुआ अपने ही रसके प्राभारको, बहाव 


प्रशृंगमें सर्प्रयम ही समस्त कर्मोके सम्वरण 
 अभियन्‍्दन करते हैं। अभिनन्दन करनेमें 
हो, कार पृणमाव करनेके साथ-साथ गसगान 
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करने वालेका प्पने शभ्रापमें उछल-उछलकर प्रसन्‍त होना । और केवल दो ही बातें नहीं हैं 
कि गुणागान क्या जा रहा हो और गरुणगान करने वाला श्रपने श्रंतरमें उछल रहा हो, 
प्रसन्‍न हो रहा हो, केवल ये दो ही बातें नहीं है, किन्तु तीसरी वात उसके साथ यह लगी 
रहती है कि उस गुणकी वृद्धिके लिए वद्धंन्शील प्रगतिशील बना रहना | अ्भिनन्दनमें तीन, 
स्थितियाँ होती है--दूसरेका गुणगाव करना, अपने आपमें श्रानन्दमग्न होना और उस गुण 
की वृद्धिके लिए प्रगतिशील होना । इन तीनों बातों सहित जो वर्णोन किया जाता है उसे 
अभिनन्दन करना कहते हैं । यहाँ ज्ञानी पुस्ष इस भेदविज्ञानका श्रभिवन्दन कर रहा है। 
उवश्नोगे उवश्रोगो कोहादिसु णत्यि कोवि उवश्नोगो । 
कोहे कोहो चेव थ उवश्नोगो रात्यि कोहम्मि ॥१५१॥ 

... संवर तच्चकी शाश्वत उपयोगिता--यह सम्बर तत्त्वका प्रकरण है सर्व तत्त्वोमें 
श्रेष्ठ मूल और श्रेय इस सम्वर तत्त्वका है | कल्यागा होनेका प्रारम्भ सम्वरसे है। कल्यारा 
हो चुकनेपर भी सम्वर बना रहता है । निर्जरा तत्त्व पहिले रहता है, पर कल्याण होनेपर 
निर्जरा तत्त्व नहीं रहता है । कर्मोके छोड़नेका नाम निर्जरा है। जब कर्म छोड़े जा चुकते हैं 
तो फिर निर्जरा किसकी करें, और नवीन कर्म न झा सकें, ऐसे अ्रपने शुद्ध परिणामोंके होने 
का नाम सम्वर है । यह हुआ भावसम्वर, और नवीन कर्म न झा सकें ऐसी स्थितिका ताम 
है द्रव्यसम्वर । सो मोक्ष हो जानेपर भी ये दोनों प्रकारके सम्वर तत्त्व बने रहते है। इस 
सम्व॒रतत्त्वकी महिमा कैसे गाई जा सकती है ? सबसे उत्कृष्ट महिमागान तो यही है कि 
उस सम्वरतत्त्वमें घुलमिल जाएँ, सम्वरम्प स्वयं बन जायें। 

संवरतत््वका मूल साधन भेद्विज्ञान--इस सम्वरतत्त्वका मूल साधन है भेदविज्ञान | 
लोकमें कोई श्रमसे दूसरेको झ्पनता मान ले । तो उस दूसरेके पालनके लिए, उसके प्रसतत 
करनेके लिए क्तिनी आराकुलताएँ मचाता रहेगा ? ये श्राकुलताएँ छूटें, इसका उपाय है भेद 
विज्ञान । ये संसारके समस्त संकट छूटे, इसका उपाय है भेदविज्ञान । कैसे भेदविज्ञान करें 
मकान जुदा है, मैं जुदा हूँ । यहां भेदविज्ञानके लिए श्रम करना है क्या ? नहीं । यह शरीर 
जुदा है, यह मैं आत्मा जुदा हूं, ऐसा ज्ञान करनेके लिए तुम्हें भारी शक्ति लगानी है क्या ! 
थे तो प्रकट समभमें झा रहे है। मकान जुदों जगह खड़ा है, तुम जुदे क्षेत्रमें बैठे हो, शरीर 
जुदा स्वरूपमें पड़ा है, आप जुदे स्वरूपमें बेठे हैं। इसके लिए भेदविज्ञानका श्रम नहीं,करता 
है । द्रव्यकर्म जुदा है और मेरा आत्मस्वरूप जुदा है । क्या इस बातके जाननेमें तुम्हें अपनी 
सारी शक्ति लगाना है ? नहीं । ग्रे वे तो अत्यन्त मिच्त्र पदार्थ है। भेदविज्ञानतके सकलसेही 
सही, यदि परवस्तुवोंके भेदमें ही सारी शक्ति लगा दिया तो उसको झ्रागे बढ़नेका मौका ही 


न रहा। 
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परमें भेदज्ञानकी अपेक्षा निजमें मेदशानकी श्रेयस्करता--सर्व परपदाथथोमें घनिष्ठता 
कर्मोसे है। यद्यपि ये द्रव्यकर्म आगमगस्य हैं तो भी जैसे वर्तमान ढुनियाके नक्शोंको लिख- 
कर, पढ़कर, सुनकर स्पष्ट बोध रहता है, अ्रमेरिका वहाँ है, रूस यहाँ है, इसी प्रकार श्रागम 
ज्ञानके माध्यमसे भी सुनकर, जानकर हमें स्पष्ट बोध है, सृक्ष्म कार्माणवर्गणावोंके रूपमें 
ग्रनन्त कर्मस्क्रध इस जीवके एक क्षेत्रावगाहमें हैं और ग्रागमगम्यता होता इतनी ही बात 
नहीं है किन्तु युक्ति भी बतलाती है कि यदि किसी विजातीय परद्रव्यका सम्बंध न होता तो 
इस चैतन्यकी आज स्थिति चितनोय न होती । यह जो विचित्र नाना प्रकारका परिणमन 
पाया जाता है. इसका अनुमापक यह द्रव्यकर्मका सम्बंध है । इन द्रव्यकर्मोंसे मैं न्‍्यारा हूं 
ऐसी स्थितिके अवसरमें छोर रहनेका, मग्न होनेका ठिकाना फिट नहीं बैठ पाता, पर इन सब 
परसे भी, परद्रव्योंसे भी श्रागे हटकर अपने आपके ही घरका भेदविज्ञान करनेके लिए चलता 
चाहिए | 

निजमें भेदविज्ञान और इस पद्धतिके लिये एक दृष्टान्त--यह मैं अमूर्त चैतन्य तत्त्व 
जिस किसी प्रकार भी वर्तमानमें हूँ उसमें यह देखना है कि परमार्थभ्ूत मैं क्या हैँ। शौर 
उपाधिरूप दंडरूप मुभमें क्या बात बस रही है ? इन दोनों भावोंमें भेदविज्ञान करना सो 
भेदविज्ञानकी पराकाष्ठा है। उपयोगमें उपयोग है, क्रोधादिकमें उपयोग नहीं है । यों देखा 
जा रहा है निज आत्मतत्त्वमें । जैसे पानीका लक्षण क्‍या है ? पानीका लक्षण है द्रवत्व, 
बहना । द्रवत्वका स्वभाव रहना पानीका लक्षण है । गर्म हो जाय तो बहावको नहीं छोड़ता 
झौर ठंडा हो जाय त्तो भी बहावको नहीं छोड़ता । पानीका ठंडा होना भी स्वभाव नहीं है 
क्योंकि तेज ठंडी बर्फके सम्बंधसे वह पानों अधिक ठंडा हो जाता है। पानीका स्वभाव द्रवत्व 
है. किन्तु जो पानी अग्निका सम्बंध पाकर गर्म हो गया है उस पानीका भेदविज्ञान तो करिये, 
किस तरह करोगे ? गर्ममें द्रवत्व नहीं, द्रवत्वमें गर्मी नहीं । यही भेदविज्ञान हो गया । पानी 
द्रवत्व स्वभावकों लिए हुए है । और यह बहना कहीं गर्म होता है या कहीं ठंडा होता है ? 
नहीं । बहनेका बहना ही है, ठंड और गर्मी नहीं है। इसी प्रकार इस आञात्माको निरखिये- 
आत्माका लक्षण उपयोग है, जानना देखना है। इस जाननदेखनमें जानन देख नही है। 
क्रोव, मान, माया, लोभ नहीं है । 

स्पन्षावविभाषके सेदविज्ञानके लिये अन्य दरृष्टान्त--प्रकृतमें एक मोटा हृष्ठान्त लें । 
आपकी छाया जमीनपर पड़ रही हो तो वह जमीन छायारूप हो गई है | वहाँ जमीनका स्व- 
रूप क्‍या है ? क्‍या छाया है ? नहीं । जीवका स्वरूप दृष्टान्तमें कह रहे हैं। जो रूप, रस 
गंव, स्पशेका पिण्ड है ऐसा मूलत्तत्व उस पृथ्वीका लक्षण है | अरब देखो इस मलतत्त्वमें छाया - 
नहीं, छायामें मूलुत्तत्त्व नहीं । सफेदीमें छाया नहीं, छाय्रामें सफेदी नहीं । 'बल्कि सफेद फर्न 
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है श्रीर आपवी छाया पड़ जानेसे बह सफेद तिरोद्धित हो गर्ई है। सफेदी नहीं नजर आती 
है, कालापन नजर श्राता है | छाया हो जाने भे कुछ अंबेरा श्रा जाता है । श्र अंधकार है 
कालेख्पमें तो फर्शघर कालापन आकर भी फर्णका लक्षण काला है या सफेद ? सफेद फर्नकी 
सफेदीमें छाया नहीं है, छामामें सफेदी नहीं है । यह स्वरूप और विभावका भेवविन्ञात 
क्रिया जा रहा है। 

उपयोग व क्रोधर्म परस्पर अभ्ाव-- उपयोगमें उपयोग है, क्रोध्र्में कोई भी उपयोग 
नहीं है। क्रोध तो क्रोध ही है, उपयोगमें कोई क्रोध नहीं है । यहाँ एक्र उपयोग श्राधार 
बताया श्रौर उस ही उपयोगकों आ्रावेय बताया, ऐसी स्थितिमें ज्ञान दर्शन उपयोग होनेसे, 
लक्षण होनेसे अ्रभेदको ही, आत्मावा उपयोग कह दिया | उस शुद्ध ब्रात्मतत्त्वमें उपयोग ही 
ठहरता है, ज्ञानमें ज्ञान ही है, यों कहिए या यो उद्विए, ज्ञानीमें ज्ञान ही है। ज्ञानीमें ज्ञानी 
है यों कहिए, जानी तो ज्ञानी ही है यों कहिए । स्वभावके स्पर्ण करनेकी ये भेदाभेदकी शोर 
ले जाने वाली चार श्रेणियां हैं। उपयोगमें उपयोग ही है । क्रोधादिकमें कोई भी उपयोग 
नहीं है | एकका दूसरा कुछ नहीं लगता । फर्मपर छाया पड़ रही है तो सफेदीमें छाया नहीं 
है और छायामें सफेदी नहीं है । हो रही बात एक ही जगह दोनों, पर बिल्कुल स्पष्ट समझें 
आरा रहा है कि सफेदीमें छायाका दुछ नहीं लगता भर छायामें सफेदीका कुछ नहीं लगता । 
जलमें द्रवत्व भ्रौर उप्णता दोनों एक साथ हैं पर द्रवत्वमें उप्णताका कुछ नहीं लगता श्र 
उष्णतावा द्रवत्वमें वः:छ नहीं लगता क्योंकि इन दोनोंका भिन्‍न स्वरूप है । 

उपयोग ओर कपायकी भिन्‍्नता बतानेके लिये व्यक्तिझुपमें प्रयोग-भैया ! परसाती- 
फिकेसन एक अलंकार होता है जहाँ किसी भी भावकों किसी पुरुषका रूपक दे दिया जाता, 
जैसे यह कहा जाय कि बुढ़ापा दुनियासे यह कह रही है कि मैं अपनी पहिली जवानीकी 
हूंढ़ रहा हूं। यह है परसानीफिकेसन । बुढ़ापा कोई आदमी है क्या ? नहीं । पर ऐसा 
बोला जाता है कि नहीं ? बोला जाता है। कोई बूढ़ा आदमी कमर झुकाए मानों जमीनको 
निरखेती हुआ नीचे झुककर जा रहा है तो कवि कहता है' कि यह बूढ़ा कर क्‍या रहा है ! 
यह अपनी जवानी को हूढ़ता जा रहा है कि मेरी जवानी गिर कहाँ गई ? लो अब वह 
बुढ़ापा भ्रपनी जवानी को हूँढ़ रहा है। यही है परसोनीफिकेसन झलंकार । इसी प्रकार 
यहाँ उपयोगकों और क्रोधादिक भावको इसी अलंकारमें देखिए तो ये दोनों व्यक्ति बच गए 
सब यह आत्मा व्यक्ति बन गया तो यह प्रदेशी हो गया, श्रपती जगह बचाने वाला हो गया। 
यक्रे सब भावोंके श्राशयमें चल रहा है। उस समय यह कहा जायगा कि इस उपयोगके #6४ 


७ुदे हैं भौर क्रोधके प्रदेश जुदे हैं । 
हाँ पर श्रात्माके प्रदेशोंसे मतलब नहीं है, कर्मोंके प्रदेशोसे मतलब नहीं है किन्धि 
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आरत्मीय और झऔपाधिक इन दोनों भावोंको व्यक्तिरूपसे उपस्थित क्रिया है जिन भावोंसे इन्हें 
व्यक्तिका रूप दिया है कि वे ही भाव यहाँ प्रदेशीकी शकलमें निरखे जा रहे हैं ॥ उपयोगके 
प्रदेश च्यारे हैं, क्रोधरके प्रदेश न्‍्यारे हैं। ये दोनों एक कैसे हो सकते हैं ? दो मित्रोंमें थोड़ी 
गुझजाइश तो निकले अलग-अलग होनेकी, बेमेल बतनेकी, दिल हटनेकी, फिर वह हटाव 
बढ़ते-बढ़ते इतना बड़ा हो जाता है कि पूर्णरूपसे हटाव हो जाता है। यहाँ एक शात्तामें 
अभिन्‍न प्रदेशोंमें बत॑ रहे साधु और दुष्ट, स्वभाव और विभाव, सहज और असहज इन भावों 
से थोड़ा दिल तो फटे, थोड़ी गुझअजाइश तो मिले, थोड़ी गुझु्जाइशके बाद इतना बड़ा भेद 
सामने आयगा कि लो अरब व्यक्तिरूप देकर उपयोगके प्रदेश जुदा कह रहे हैं और क्रोधके 
प्रदेश जुदा कह रहे हैं । 

अन्तमेंदज्ञानके सम्यवत्वकी साधकृता--जब उपयोगमें और क्रोधादिकमें भिन्‍न 
प्रदेशत्व है तो इनका सत्त्व एक नहीं हो सकता, ये दोनों एक नहीं हो सकते । यह सब उस 
भेदविज्ञानकी बात चल रही है जो भेदविज्ञान अनुभवमें श्रा जाय तो नियमसे सम्यकक्‍त्व 
उत्पन्न होता है । सम्यक्व उत्पन्त होना चाहिए फिर संसारमें कोई शंका नहीं रहती । फिर 
इस जीवका भविष्य ज्ञानप्रकाशमें -ही रहता है । 

उपयोग ओर कषायका मिन्‍्नप्रदेशित्व--अ्रब तीसरी बात निरखिये । उपयोग और 
क्रोध जुदे-जुदे हैं इस बातको समभनेके लिए उपयोग आग्रात्मामें से बलको ग्रहण करके प्रकट 
होता है और क्रोधादिक पर-उपाधिके सन्तिधिसे बलको प्रकट करते हुए उत्पन्न होते हैं । 
इस कारण उपयोगका रक्षक है श्रात्मा और कषायोंका रक्षक है द्रव्यकर्म । ये सब दृष्टियां है 
झ्जौर उसका जिस दृष्टिसे वर्णन हो उस हृष्टिसे देखना चाहिए। नहीं तो पहिचानते तो सब 
है, कोई किसी हृष्टिकी बातको श्रन्य हृष्टिकी बातमें घुसेड़ देता है तब तो वहां विवाद ही 
रहेगा। रास्ता नहीं कट सकता । ये दो मालिक बराबरके बिगड़े है आत्मा और द्रव्यकर्म | 
ओर दो भाव भी बराबरके बिगड़े हुए हैं उपयोग झौर कषाय । कभी कुछ ऐसी परिस्थिति 
हो जाय कि इन दोनोंमें मनमुटाव हो ले तो उपयोग अश्रात्माकी गोदमें बैठेगा और कषाय 
कर्मोका मुह ताकेगा । तब जो जिसके बलपर डटा है उसकी उसके निकट ले जाइए, 
उययोगको श्रात्मामें सम्मिलित कर दीजिए और कषायको कर्मोमें सम्मिलित कर दीजिए | 
ग़ब यों उपयोग है जुदा प्रदेशवान, भिन्‍नप्रदेशी और कषाय है भिन्‍नप्रदेशी । जब उपयोगका 
क्रोधादिक कुछ नहीं है, दोनोंका भिन्‍तर स्वरूप है, भिन्‍न व्यक्तित्व है, परस्परमें भिन्‍त प्रदेशियों 
ग्रभाव है, तब उपयोगमें क्रोधादिक कैसे ठहरते बताया जाय ? 

उपयोग और कपायमें आधार-आधेय भावका अभाव--उपयोगके साथ क्रोधादिक 
का आचार-आवेय सम्बन्ध भी नहीं है। यह सर्वोत्कृष्ट भेदविज्ञानदी बात चल रहो है । 
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पानीका रवभाव है बहना और पानीमें श्पाधिक भाव आया है गर्मीसे, किन्तु गर्मके आर 
पर बहना ठहरता है या पानीके आधार पर गर्मी रहती है ? कुछ निर्णय क्या दिया जा 
सकता है ? नहीं दिया जा सकता है। बहनेके आ्राधारमें गर्मी नहीं है, गर्मीके आधारमें बहना 
नहीं है । दोनों बातें बहुत घुलमिलकर हैं, फिर भी कितनी भ्रत्यन्त जुदा मातम हो रही हैं ! 
इतने ऊँचे चट्टानपर बेठकर देखा जा रहा है। बस यहाँ ऊँचे बैठे हुए सब मामलोंको 
निरखते जाइए । उपयोगमें और कषायमें ग्राधार-आधेय सम्बन्ध भी नहीं है। जो अपना 
* हो उसे भपनावो । जो अपना नहीं है उससे मुख मोड़ लो। बस यही तो काम श्ात्तिके 
लिए किया जाता है। उपयोग अपना है, कषाय अपने नहीं हैं । 

अपनेको अपनोना-जो अपना है उसे जब चाहे श्रपता बना लो रुकावट न आयगी | 
जो अपना नहीं है अनेक प्रयत्न करनेपर भी उसे अपना नहीं बनाया जा सकता. है | उपयोग 
निज सहज रवभाव है और कषाय औपाधिक भाव है, तो चूंकि भिन्‍न प्रदेशपना है, भिल्‍ 
स्वरूप है, भिन्‍न व्यक्तित्व है इसलिए एककी सत्ता दूसरेमें नहीं जा सकती । श्रौर इसी कारण 
आधार-अ्राधेय सम्बंध भी: नहीं है । श्रव यह दशक इस प्रकारके भेदविज्ञानका प्रयोग करता है। 

प्रमार्थतः स्व-भावका स्व-भाषमें आधार-आधेय भाव-उपयोग और कपषायका परस्पर 
में आधार आवेय सम्बंध भी नहीं है--यह बात सुनकर जिज्ञासु यहाँ यह प्रइन करता है कि 
फिर इनका झाधार-आधेय सम्बंध किसके साथ है ? अर्थात्‌ उपयोगका आधार कौन है श्रोर 
कपायका आधार कौन है ? उत्तर बताया है कि छपयोगका आ्राधार उपयोग है श्लौर कषायका 
भ्राधार कषाय है। अपने-अपने स्वरूपमें ही प्रतिष्ठित रहनेका नाम आधार-आधेय सम्बंध 
है। जिस स्वरूपमें प्रतिष्ठित है वह है आधार और जो प्रतिष्ठित है वह है श्राधेय । यह 
ज्ञानकषायमें प्रतिष्ठित नहीं है और कषाय ज्ञानपें प्रतिष्ठित नहीं है। क्रोधादिक अपने क्रोव 
होने रूप स्वरूपमें ही प्रतिष्ठित हैं और ज्ञान जाननस्वरूपमें प्रतिष्ठित है । जाननपन ज्ञानसे 
भिन्‍न चीज नहीं है | वह ज्ञानस्वरूप है और क्रोधादिक या गुस्सा करना आदिक भाव क्रोध 
से भिन्‍न चीज नहीं है, इसलिए ब्रोधादिकका झ्राधार क्रोधादिक है और जाननका आधार 
जाननस्वरूप है । ॥ 

ऋजुसत्रनयकी दृष्टि--यहाँ कुछ ऋजुसूच्रनयके उपदेशका व्रातावरण समभाया है । 
ऋजुस॑त्रनय द्रव्यभेद, क्षेत्रभेद, कालभेद व भावभेदसे भिन्‍न अ्रखण्ड अंशको ग्रहण करता है 
अथवा किसी भी प्रकरणके सूक्ष्म भिन्‍न अंशको प्रकट करता है। इस आत्तामें दो प्रकारके 
भाव हो रहे हैं, एक ज्ञानभाव और एक कषायभाव | दोनों भावोंका स्वरूप जुदा-जुदा है | 
इस कारण ज्ञानका कषायसे मेल नहीं है । व.षायका ज्ञानसे मेल नहीं है। कषाय और ज्ञार्त 
इनका अधिकरण एवबवो नहीं बताया जा सवता है। वही तो हो ज्ञानका श्राधार और वही 
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हो कषायका आधार तो इसमें समानाधिकरणा होनेसे भ्रटपट व्यवस्था चलेगी ओर कदाचित्‌ 
ज्ञानके बजाय कषाय होने लगे, कदाचित्‌ कषायके बजाय ज्ञान होने लगे ऐसा उनमें विपरीत 
क्रम बन जायगा । अत: ज्ञानभाव और कपायभावका आधार किसी एकको नहीं कहा जा 
सकता । ऋजु सूत्रनयकी हृष्टिमें अभिन्‍त अंश ही हृष्ट होता है जिसका पुन: भेद नहीं किया जा 
सकता । इसकी दृष्टिशें पर्यायमें पर्याष है । पर्याय किस द्रव्यसे प्रकट होता है, ऐसा यहाँ नहीं 
देखता । 

ऋजुसत्रनयकी दृष्टिमं अह्ठेत--ऋजुसूत्रनयकी हृष्टिसे तो इंतना भी नहीं कहा जा 
सकता कि कौवा काला होता है | यदि कौवा काला हुत्ना करे तो जितना कौवा है वह सब 
काला होना चाहिए । किन्तु उसके भीतर खून लाल है, मांस लाल सफेद है, हड्डी सफेद है, 
वहाँ तो भिन्‍न-भिन्‍न रंग पाये जाते हैं। इसलिए कौवा काला नहीं होता । श्रथवा जो जो 
काले हों वे सब कौवा कहाने लगें । फिर तो बड़ी विडम्बना हो जायगी । इस कारण कौवा 
काला है यह कहना श्रशुद्ध है। यह ऋजुसूत्रनयकी दृष्टि कही जा रही है | 

अजुप्तत्ननयसे सक्म विश्लेषए--इस दृष्टिमें यह भी नहीं कहा जा सकता कि रुई 
जल रही है। जलती हुई रुईको रुई जल रही है ऐसा नहीं बताया जा सकता है, क्योंकि 
जब जल नहीं रही है तब तो उसका नाम रुई है। ओर जब जल रही है तब रुई कहाँ 
रही ? अग्नि रुईको जलाती है-- यह बात तो और शअ्रटपट है । इस नयकी हदृष्टिमें कोई लोक 
व्यवहारकी व्यवस्था नहीं बनती, किन्तु विषय बताया गया है। इसी दृष्टिमें प्रकृत बात 
देखिये--आत्मामें २ प्रकारके भाव हैं: (१) ज्ञानभाव और (२) कषायभाव । ज्ञानका आधार 
ज्ञान है झर कषायका ग्राधार कषाय है । ज्ञान श्रात्मा नहीं है, ज्ञान वषाय नहीं है, कषाय 
आ्रत्मामें नहीं है, कषाय ज्ञानमें नहीं है। यदि ज्ञान श्रात्मा होता तो जानन आ्रात्मा केवल 
ज्ञान गुणमात्र रह जायगा | फिर उसमें दशन श्रद्धा आदि ये सब कुछ नहीं कहे जा सकते । 
ज्ञान कषायमें तो है ही नहीं । यदि कषाय श्षात्मामें होता, आत्माका होता तो आत्मा कषाय 
गान्न रह जायगा । उसमें फिर न गुणा होंगे, न स्वभाव होगा । इस कारण ज्ञानका श्राधार 
शात्र ही है श्लौर कषायका आधार कषाय ही है । 

ज्ञान व पर श्यको ज्ञानसे चबाकर सोहीके व्यवहारकदी वृत्ति--भैया ! अपने स्वरूप 
में ही प्रतिष्ठित हुआ करता है प्रत्येक भाव, इस कारण उपयोगमें ही उपयोग है, कषायमें 
ही कषाय है | उपयोगमें कषाय नहीं, कषायमें उपयोग नहीं । यह तो अज्ञानियोंका काम है 
कि उपयोग ओर कषघायकों सिलाकर चबाकर अनुभव विश्या करें। जैसे हाथीके सामने 
हलुवा भी रख दिया, घास भी रख दिया तो वह मूढ़ हाथी यह नहीं कर पाता कि केवल 
हलुवाकों खाये । वह तो हलुवा घासमें लपेटकर ही खाता है । वह केवल मिठाईका स्वाद 
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नहीं ले सकता । ऐसे ही संसारके मोही जन केवलज्ञानका ही स्वाद नहीं ले सकते । वे ज्ञान 
और कषाय दोनदोंको मिलाव.र अपने अनुभवमें लिया करते है । जसे कि इन बाहरी पदार्थों 
को हम जानते हैं तो खाली जानने तक नहीं रह पाते, किन्तु इस ज्ञेय पदार्थकों और ज्ञानको 
मिला जुलाकर अनुभव क्रिया करते है। 

ज्ञानज्ञेयकोी मिश्रित कर अनुभवनेका एक दृष्टान्त--भोजन किया तो उस समय . 
स्वादमें बड़े प्रसन्‍न हो रहे हैं । हमने भ्रमुक फलका स्वाद चख लिया, रस ले लिया। क्या 
किसी प्रात्मामें ऐसी सामथ्य है कि किसी फलका रस ग्रहण करे ? फलका रस फलमें ही 
रहता है, आत्मामें नहीं पहुंचता है । श्रात्मा फलोंके रसको ग्रहण नहीं कर सकता। श्र 
रस यहरा करनेकी बात तो दूर रहो, परमार्थतः फलके रसको वह श्ात्मा जान भी नहीं 
सकता, किन्तु पलके रसका विषय वनावर श्रात्माने जो अपने आपमें विकल्प किया, श्रर्थ 
ग्रहण किया, ज्ञेयाकार परिणामन किया उसको जानता है। जब आत्माकरा पुदुंगलके साथ 
जानने तकका भी सम्बंध नहीं है तो ग्रहण करने और भोगनेकी तो कथा ही क्या कही जाय 
ऐसा अत्यन्त पार्थवय है इस ज्ञातामें और जेयमें, किन्तु इस पार्थक्य को अपने उपयोगसे 
हटाकर ज्ञेयको ज्ञानको मिलाजुलाकर एकमेक करके यह मोही जीव अनुभव किया करता है.। 

ज्ञान और कपायकों एक रसरूप करके अनुभवनेकी अज्ञानीकी प्रकृति--यह अ्रज्ञाती 
जीव ज्ञानको और कंषायकों मिलाजुलाकर एक रस मानकर अनुभव किया करता है। 
कषायको जाननेकी सामथ्ये कषायमें नहीं है। कषाय, कषायको समभा नहीं सकता | यह 
समभने वाला तो ज्ञान है और समभमें श्रा रहा कषाय सो कषाय तो ज्ञेय है ओर ज्ञाता 
ज्ञान है। मढ़ जीव ज्ञान करे केवल ज्ञानरूपमें ग्रहण नहीं करता ? कषाय और ज्ञात इन 
दोनोंको मिलाजुलाकर ग्रहण किया करता है, मिलता तो कुछ नहीं है, किन्तु कल्पना की 
बात बनती । जैसे गाय मैंसोंको सानी बनाया करते हैं ग्वाला लोग । झुसमें झाठा पानीको 
मिलाकर तिड़ीविड़ी कर दिया, अभ्रब उस सानीको पश्ुु खाते हैं। तो जैसे मिलाजुलाकर 
सानी बनाकर पशुवोंको खिलाया जाता है इसी प्रकार मिलाजुलाकर ज्ञान-शेयक्री सानी 
बनाकर ये संसारी मोही जीव भोगा करते हैं । 

ज्ञानी और अज्ञानीकी दृष्टि - वस्तुत: ज्ञानमें ज्ञेय नहीं है, ज्ञेयमें ज्ञान नहीं है । ऐसा 
गलौकिक भसेदविज्ञान जिन धर्मात्मा जनोंके ज्ञानमें उत्तर गया है वे निकट भव्य है | अल 
कालमें ही मुक्तिको प्राप्त होंगे । शेप जीव तो विकल्पोंमें ही श्रपनी शान्ति मानते हैं भर 
अपनी बुद्धिमादी समभते हैं । उनकी दृष्टिमें सारी दुनियामें केवल डेढ़ अक्ल है | एक अत 
तो वे अपनेमें मानते हैं और भ्राधी अ्रक्ल सारी दुनियाके जीवोंमें मानते हैं । किसी दूसरेकी ' 
कुछ भी सामथ्थ्य अपने व्श्वासमें नहीं रखता । 
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यों इस सम्धरके प्रकरणमें प्रथम गाथामें ही वह सब सार बता दिया गया है जो 
सम्वर तत्त्वका एक मम है। ञ्रब जिस प्रकार उपयोगमें कषाय नहीं है, कषायमें उपयोग 
नहीं है, यह मलके शेदकी बात कही गई है, इसी प्रकार परपदार्थोकी बात यहाँ कही जा 
है कि कर्मोमें और रोकमॉमें उपयोग नहीं है और उपयोगमें कर्म नोकर्म नहीं हैं । 

अद्दुवियप्पे कम्मे सोकम्मे चावि ण॒त्यि उवश्योगो । 
उबगश्नोगम्हि य कम्मं खोकम्मं लावि णो अत्यि ॥१८२॥ - 

नाना पदार्थविषयक शेदविज्ञान--८ प्रकारके कर्मोमें और ५ प्रकारके नोकमोंमें 
उपयोग नहीं है, यह स्थूल भेदविज्ञान है। पहिले एक वस्तुविषयक भेदविज्ञान था। श्रब 
यहाँ नाता पदार्थविषयक भेदविज्ञान है । . 

कम का घर-- ये कर्म अ्रनन्‍्त कर्म परमारणुवोंके पुञ्ज हैं। लोकमें सर्वत्र ठसाठस 
ग्रनन्त कार्माण वर्मणाएँ भरी हैं। और प्रत्येक संसारी जीवके स्ताथ अ्रनन्त कार्माणवर्गणार्ये 
जो कर्मरूप नहीं भी है, प्रकृत्या इस आत्माके साथ एक क्षेत्रावगाहमें हैं श्रौर किसी विलक्षरणा 
न होने लायक वह होने वाली बात है कि जो कर्मरूप नहीं भी है तो भी ग्रात्माके साथ ऐसे 
चिपटे हुए हैं कि मानो इस इन्तजारमें कि जरा करे तो यह विभाव जीव कि हमारी बन 
ग्यगी, तत्काल कर्मरूप बन जायेंगे ।' यों श्रनन्त कार्माणस्कंध विस्सोपचयके रूपसें जीवके 
साथ चिपटे हैं। यह जीव एक भव छोड़कर दूसरे भवको जाये तो वहाँ भी इसी प्रकार साथ 
जाते हैं जैसे कर्मोंके साथ परिणमे हुए कार्माण स्कंध साथ जाते हैं । ये सारे शन्नुरूप हैं 
निर्मित्ततष्टिसे | कोई शत्रु सामनेरूपमें श्रा गया, कोई शत्रु शीत युद्धके सकलमें बेठा है श्रर्थात्‌ . 
सामने लड़ाईमें तो नहीं है मगर विश्वास उसका नहीं है। जिस चाहे समय झन्नुके रूपमें 
सामने खड़ा हो जायगा उम्मीदवार । 

कम और आत्माका परस्पर अत्यन्ताभाव व निमिच्नैमित्तिक सम्बन्ध--यों भिन्‍न 

दुगल द्रव्य हैं ये कर्म । इस आत्माके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका कोई प्रवेश नहीं है कर्मों 

में, इसी प्रकार कर्मोके द्वव्य, क्षेत्र काल, भावका कोई प्रवेश नहीं है आत्मामें । सब अपने- 
अपने स्वरूपमें रह रहे हैं । किन्तु बिगड़ा हुआ होनेके कारण दोनोंका परस्परमें निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बंध है । और कैसा अनिवार्य निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है कि जीव विभाव परि- 
णमन करे तो ये कमंप्रदेश अमुक-अमुक स्थिति अनुभागरूप कर्म प्रकृति बन जायेंगे । और 
क्षयोपश्म आदिका निमित्त पाकर श्ञात्मामें विशुद्ध परिणाम जागृत हो तो जैसे ये कार्माण 
वर्गणायें ऊँची स्थितिसे हटकर नीची स्थितिसें मिल जाय, विशिष्ट अ्नुभागसे हटकर साथा- 
रण अनुभागमें हो जाय और स्थितिका बहुत पहिले क्षयका परिणमन हो जाय, ये सब बातें 
ल्मित्तनैमित्तिक सम्बच्धमें रवयमेव सर्देन्न अप्ने-प्रपनेमें होटी रहती हैं। 


बन 


जल 
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निमित्तन मित्तिक सम्बन्धसे विभाव व्यवस्था--करनेमें उत्तम व्यवस्था नहीं होती, 
होनेमें उत्तम व्यवस्था बनती है। किया जानेमें सैकड़ों चुके हो सकती हैं और यथा योग्य 
निमित्त सन्निधान होनेपर स्वयमेव ही दूसरेमें कुछ परिणमय होकर रहनेमें कभी चूक नहीं 
हो सकती । यदि घड़ी की सुईको घुमानेके लिए एक आदमी नियुक्त कर दिया जाय तो वह 
कितनी भूल करेगा, पर चाभी देते ही निमित्तकी सन्तिश्चिसे वह योग्य घड़ी ७ दिन तक कभी 
चूक नहीं कर पाती क्योंकि वहाँ निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध पूर्वक हो रहा है, इस समस्त लोक 
में यदि बनाने वाला कोई एक होता तो नाना अव्यवस्थाएँ प्रत्येक समय खड़ी रहा करतीं । 
किन्तु यह किया कुछ नहीं जाता । जो कुछ होता है वह योग्य उपादानमें अनुकूल निमित्तकी 
सन्निधिमें स्वयं होता है, निमित्त पाकर उपादानमें विभावपरिणमन स्वयं की वृत्तिसे होता 
है। करने वाला किसी अ्रन्यद्रश्यका कोई श्रन्य द्रव्य नहीं है। यह कर्मोके और भ्रात्माके 
भेदकी बात कही जा रही है । 

निमित्तने मित्तिक सम्बन्ध होनेपर भी निमित्त व उपादानका परस्परमें अत्यन्ताभाव- 
यद्यपि कर्मोका और विभावोंका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध घनिष्ठ है, इतनेपर भी स्वरूप पर 
दृष्टि करो तो जीवमें कर्म नहीं है और कर्मोमें जीव नहीं हैं। यद्यपि निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्धवश गायका गला गिरवासे बंधा हुआ है, पर स्वरूपदृष्टिसे देखो तो गिरवामें गलेका 
अंश भी नहीं है और गिरवेका गलेमें अंश भी नहीं है । गिरवा गलेके ऊपर लोट रहा है श्रौर 
गला अपने गलेमें ही प्रतिष्ठित है, फिर भी वहाँ ऐसे निमित्तनेमित्तिक सम्बन्धका वातावरण 
है कि वह गाय स्वतंत्र होकर कहीं हट कर जा नहीं सकती । इसी प्रकार जीव और कर्मोका 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध देखें तो यह जीव कमसि बंधा हुआ है। यह मनमानी नहीं कर 
सकता । कर्मवद्ध हुए है और उनके उदयकालमें नाना विभावोंरूप परिणामना पड़ता है 
किन्तु स्वरूप चतुश्यकों देखो तो आत्मामें कर्मोका नाम नहीं है व कर्मो में श्रात्माका नाम 
भी नहीं है । 
स्परूपचतुश्यकी दृष्टिमें स्वतम्त्रता- स्वरूपचतुष्टटकी दृष्टिसे देखना निश्चयहृष्टि है 
और दो पदार्थों के सम्बन्धसे देखना यह व्यवहारदृष्टि है। यद्यपि व्यवहारकी बात असत्य 
नहीं है किन्तु निश्च्रयहृष्टिके रंगमंच पर वेठकर देखते हैं तो व्यवहारका विषय दिखा नहीं 
करता । जैसे कि जब व्यवहारटष्टिके मंचपर बेठकर निहारा करते हैं तो निश३चयह्टिकां 
विषय इसकी दृष्टिमें नहीं झा पाता । यहां निशुचयदृष्टिसे देखा जा रहा है, कर्मों में उपयोग 
नही है और उपयोगमें कर्म नहीं हैं । 

पञ्च शरीरोंका विवरण--श्ौदारिक, चैक्रियक, श्राह्ारक, तैजस श्रीर कामणि नाम 
के ५ शरीर हैं| इन दझरीरोंमें उपयोग नहीं है और उपयोगमें शरीर नहीं है। श्रौद्धारिक 
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शरीर तो मनुष्य तिय॑ञ्चोंकी देहका नाम है। जो स्थुल हो उसे ग्रौदारिक शरीर कहते हैं | 
जिसका उपधात हो सक्रता है वह ओदारिक शरीर है। मनुष्य ओर तिय॑ञचके शरीर 
श्ौदारिक शरीर कहलाते हैं। देव श्लौर तारकियोंके शरीर वैक्रियक शरीर कहलाते हैं । 
जिसमें छोटा बड़ा होनेकी योग्यता है, एक अ्रथवा नानारूप होनेकी योग्यता है ऐसी प्रक्रिया 
वाले शरीरको वैक्रियफ शरीर कहते हैं और छठे गुणस्थानवर्ती मुतियोंके मस्तिष्कसे निकले 
हुए धवल पवित्र शरीरको आहारक़ शरीर कहते हैं। औदारिक और वैक्रियक शरीरके तेज 
का कारणभूत तैजस शरीरके पिण्डको तैजस शरीर कहते हैं। और कर्मों के समूहको, विशिष्ट 
सन्निवेश्में प्राप्त हुए कर्मों के समुदायको कार्माण शरीर कहते हैं । 

आत्मा वे नोकर्मोका परस्पर अत्यन्ताभाव-करार्माण शरीर शौर कर्मोमें ऐसा श्रन्तर 
है जैसा ईट और भींतमें भ्रन्तर है ।'ईंटें सव पड़ी हुई हैं, वे विखरी हुई हैं वे ईटें हैं और वे 
ही ईटें एक सिलरिलेसे ही चिन दी जाती हैं तो उसका नाम भींत कहलाता है। ये कर्म 
ओऔदारिक अ्रथवा वैक्रियक शरी रके प्रस्तारके श्रनुकूल उनमें उनके आकारमें जो बन जाते हैं 
उनका ताम है कार्माणशरीर । इन ५ प्रकारके शरीरोंमें उपयोग नहीं है श्र उपयोगमें 
५ प्रकारके शरीर नहीं हैं, क्योंक्रि इनका तो परस्परमें अत्यन्त विपरीत स्वरूप है। उपयोग 
तो चेतत हैं और कर्म नोकर्म जड़ हैं। इनका तो परस्पर में रंच भी सम्बंध 
नहीं है। । 

भिन्‍न पदार्थों के मोहमें संक्‍्लेश--जैसे विजातीय पुरुष एक साथ एक कार्यालयमें 
रह रहे हैं तो वे रहते तो एक जगह है पर उनमें सम्बंध कुछ नहीं है । इसी प्रकार कर्म, 
नोकर्म श्र जीव ये एक क्षेत्रमें रह रहे हैं, प्रदेशोंका एक क्षेत्रावगाह हो रहा है, किन्तु स्व- 
रूपका सांकर्य रंच भी नहीं है| इसमें परमार्थसे झ्राधार और आधेयका सम्बंध रंच भी नहीं 
हो सकता ! यों कर्म दोकमंमें उपयोग नहीं, उपयोगसें कर्म नोकर्म नहीं, फिर भी मोही जीव 
इस शरीरको देखकर यह माना करता हैं कि यह मैं हूँ, और इसी कारण जगह-जगह अपना 
श्रहंकार किया ब-रता है यह मैं हूं, यह मेरी बात नहीं मानता है, यह मेरा अपसान करता 
है, मेरी बात नहीं रही भ्रादिक विकल्प मोही जीवके पर्याय बुद्धिके कारणा होते हैं । 

देह मिन्‍्नताका मिरय होनेपर अहंकारका अशाव--मैं शरीररूप नहीं हैँ ऐसा 
निर्णय होनेके पश्चात्‌ फिर झात्मामें अहंकार नहीं हो सकेता' मैं जब चरीर भी नहीं हूं तो 
भर फिर क्या हो सकता हूं ? मुझ्के लोग पहिचान भी नहीं सकते हैं । इस भूतिक पिण्डक्ो 
देखा करते हैं तो उसको हो पहिचाना करते हैं। पर इस मुझ आत्मतत्त्वको कोई पहि- 
चानता भी नहाँ है। ऐसा गुप्त सुरक्षित ज्ञानज्योतिमात्र में आत्मत्तत्व हें 


कप्तान अर्दाः हर हू । इस प्रकारसे 
सम्मम्हष्टि जीब भेदविज्ञान कर रहा हैं । 


२६२ स्मयसार प्रवचन श्रष्टम पुस्तक 


ज्ञानमें और अज्ञानमें आधार-आधेय भावकी असंभवता--ज्ञानमें ओर कपायमें 
परमार्थसे श्राधार-आरधेय सम्बन्ध नहीं है तथा ज्ञानमें और कर्म नोकमंमें भी परस्परमें 
आधार-ग्राधेय सम्बन्ध नहीं है क्योंकि इन सबका स्वरूप परस्परमें एक दूसरेसे विपरीत है। 
जेसा कि जाननमात्र ज्ञानका स्वरूप है कया ज्ञानका स्वरूप गुस्सा करना आदिक भी है? 
नहीं । ओर क्रोध्षादिक कषायका जैसा गुस्सा करना श्रादिक स्वरूप है, क्या यह स्वरूप ज्ञान 
का हो सकता है ? नहीं | जाननमें श्लौर कपायमें भेद प्रकट है और जब स्वभावशेद है वस्तु- 
भेद भी है, समभिये । है इस कारणा ज्ञानमें और अज्ञानमें आधार-आवेयपना नहीं है। ज्ञान 
में तो आया केवल यह निजतत्त्व भर अज्ञानमें श्राये पर भ्रौर परभाव । परद्गव्य तो हुए कर्म 
शोर तोकर्म । परभाव हुआ कषायभाव | इनमें और उप्योगमें परस्पर सद्भाव नहीं है। 

ग्रब आगे बतलातें हैं कि ऐसा समागम जीवके तव होता है जब वह ॒ज्ञानभावके 
सिवाय अन्य कुछ परिणति क्रियाएँ नहीं करता । 

एयं तु भ्रविवरीयं णाणां जइया उ होदि जीवस्स । 
तडया णा किचि कुब्वदि भाव॑ उवश्नोगसुद्धप्पा ॥१८३॥ 

यथाभ्रज्ञान होनेपर मिथ्या विकल्पोंका अभाव--जीवके ऐसा सत्याथ ज्ञान जिस 
कालमें होता है उस कालमें केवल उपयोगस्वरूप यह शुद्ध श्रात्मा उपयोगके सिवाय अन्य 
कुछ भी भावोंकों नहीं करता है। यह ज्ञानमात्र आ्रात्मा है। वह ज्ञानके सिवाय और कहाँ 
रहेगा ? पर पदार्थ खुदके अपने श्रसाधारण स्वरूपमें ही रहते है । 

आकाशका अन्‍य द्रव्यके साथ आधाः-आधेयपनेका अभाव --जैसे पूछा जाय कि 
बतलावो आकाश कहाँ रहता है ? चौकी कहाँ रहती है ? बतलावो । झ्राकाश कहाँ रहता 
है ? उत्तर दो । श्राकाश अपने प्रदेशोंमें रहता है तो जैसे एक इस आकाशकों श्रपनी बुद्धिमें 
रखकर जब आधार-श्राधेय भाव सोचा जाता है तो शेष जो अन्य द्रव्य हैं उनका श्रधिरोपण 
तो हो नहीं सकता । क्या ऐसा कहा जा सकेगा कि आराकाश् जीवमें रहता है, भ्राकाश पुदु- 
गल आदिक द्रव्योंमें रहता है, ऐसा अ्रधिरोपण नहीं हो सकता है । जैमें कहीं वृक्षोंका भ्रधि- 
रोपण कर दिया कि यहाँ लगाना है, इसी तरह ग्राकाशको यह नहीं कहा जा सका कि किस 
जगह लगाना है । बुद्धिमें भिन्‍्त अधिकरण न भरा सकेगा । 

सभी द्रव्योका परस्पर आधार;आधेय भावका अभाव--आकाश आधेय हो, अन्य 
द्रव्य आधार हों, ऐसा नहीं हो सकता । जब भिन्‍न आधार नहीं बन सकता तो एक आकाश 
को एक ही प्रदेशमें रहने वाले द्रव्योंमें भी परस्पर आधार और आवधेय भाव नहीं भलके 
सकता । कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्यमें नहीं रहता | यद्यपि इस झ्राकाशमें हम जीवादिक 
बहुतसे द्रव्य रह रहे हैं फिर भी हम आकाशरमें नहीं रह रहे हैं | श्राप हम सब जीव झाकाश 
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में नहीं रहते । कहां रहते हैं ? अपने प्रदेशोंमें रहते हैं । ये प्राकाशकों छोड़कर क्या अन्यन्र 
रहते हैं ? इससे हमें क्या मतलब ? आकाश पड़ा है दुच्याभरमें पड़ा रहे, पर मैं आ्राकाशमें 
नहीं रहता । मैं अपने प्रदेशोंमें हो रहता हूं । प्रत्येक पदार्थ अपने ही प्रदेशमें रहते हैं । । 
ज्ञानका ज्ञानमें ही. आधार-आधेय भाव--एक ही ज्ञानको जिस कालमें श्रपनी बुद्धि 

में, रखकर आ्राधार-आवधैेय भाव लिया जायगा तो शेष द्र॒व्यांतरोंका अधिरोप रुक जायगा। 
इसलिए कुछ बुद्धिमें भिन्‍त झ्ाधार न मिलेगा । ज्ञान किसमें रहता है ? ज्ञान, ज्ञान्में रहता' 
है। ज्ञान आत्मामें रहता है यह भी सिद्ध है पर और स॒क्ष्म दृशटिसि देखें तो ज्ञान, ज्ञानमें रहता' 
है। और इससे भी श्रधिक सक्ष्म दृष्टिमें जावो तो यह कहा जायगा कि श्रापको ऐसा भ्रइन 
ही न करना चाहिए कि ज्ञान कहां रहता है । ज्ञानमें ज्ञान है। उसमें षट्कारककी बात 
लगाना भी व्यवहार है। यद्यपि वह परमार्थ निर्देशक व्यवहार है लेकिन व्यवहार ही तो है। 
इसका कारण यह है क्रि भिन्‍न षट्कारकोंके परिचय वाले मनुष्यके समभनेके लिए अ्रभिन्न 
घट्कारकका उपाय बताया है। तो ज्ञानका कोई भिन्‍न अध्ययन न मिलेगा । जब कोई भिन्न 
अध्ययन नहीं मिलता तो एक ही ज्ञानमें ज्ञानस्वरूपसें प्रतिष्ठित करने वाला ज्ञान है। वहां 
ग्रन्य आधार और आधेय प्रतिभात नहीं होता। 

ज्ञानानुभूति द्वारा आत्मानुभवपूषक भेदविज्ञान--भैया ! श्रात्मा भी नहीं दिखता, 
अर्थात्‌ अनन्त गुणपर्यायसे पिण्डरूपसे श्रात्मा नहीं दिखता | वह आत्मा केवल ज्ञानमात्र अनुभव 
में ग्राता है और अनुभवमें भ्राया हुआ ऐसा ज्ञानमात्र भाव ही आत्मा है। शझ्रात्माका अनुभव 
ज्ञानभावके श्रनुभवसे होता है। आत्माकी दशाएँ देखनेसे आ्रात्माका श्रनुभव नहीं होता । 
किन्तु ज्ञानमात्र ज्योति सामान्य अनुभवमें श्रानेपर ही आत्माका अनुभव होता है। इसलिए 
ज्ञानमें ज्ञान है। शानमें अन्य कुछ नहीं है और ज्ञान श्रन्य किसीमें नहीं है । क्रोधमें क्रोध ही 
है, क्रोधमें भ्रन्य कुछ नहीं है, भ्रौर क्रोध अन्य किसीमें नहीं है। ऐसा भेदविज्ञान इस सम्य- 
रृष्टिके प्रतिष्ठित होता है। यह भेदविज्ञान परमार्थ शरण है, रक्षक है| इस भेदविज्ञानके 
प्रतापसे ही जीव संसारके संकटोंसे . मुक्त होता है । 

अज्ञानभावकी विदीणंताके लिये परिणाम--भैया ! धन, समाज समागम, वैभव, 
राजपाट ये किसी काम न श्ञायेंगे । ये मोहकी नींदमें थोड़े दिनोंक्रा स्वप्न है पर यह आत्म- 
ज्ञात यह भेदविज्ञान प्रकट तो हो जाय, एक बार संसारसे दिल फट तो जाय फिर उसका 
उत्थान उद्धार सुनिश्चित है । है सत्पुरुषों |! इस भेदविज्ञानको प्राप्त करके रागादिक भावों 
से रहित एक शुद्ध ज्ञानघनका आश्रय करो, एक शुद्ध ज्ञानस्वरूपमें ही रमकर आनन्द पावो। 
यह भेदविज्ञान किस प्रकारके परिचयसे प्रकट होता है ? चैतन्यस्वरूपका धारण करने वाला 
तो है ज्ञान और जड़रूपताका धारण करने वाला है रागादि कषाय | जह्लां कषायः और 
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चतन्यस्वरूपमें भेद प्रतिभास नहीं होता उस अ्रज्ञा। दशाकों निज स्वरूपके अनुभवके वल्से 
विदीरणं कर दो । 

अज्ञानरूप संधिका विदारण--भैया ! जहाँ ज्ञानानन्द है, वहाँ भ्रज्ञानदशा नहीं ठह- 
रती । जहाँ ग्रज्ञान दशा है वहां ज्ञानकी भलक नहीं होती.। ये दोनों विपरीत परिणमन हैं। 
सो है सत्पुरुषों | अपने अन्तरमें बड़ी दारण परख करो, अपने इस मिले हुए चैतन्यस्वरूप व 
कषाय भावोंकी संधिका घात कर दो । जैसे जमी हुई दो चीजोंके बीचमें किसी वस्तुको छिन्न 

भिन्‍न कर देते हैं श्रथवा किसी काठपर बड़ी दास्णतासे करौंतीको चलाकर दो टुकड़े कर 

देते हैं इसी प्रकार चंतन्यस्त्ररप और कषायभाव इन दोनोंका जिस कुबुद्धिमें एकीकरण 
होता है, इस भावपर भेदविज्ञानकी तोक्ष्ण धारा चलाओो। इससे ज्ञानका और रागका 
भेदविज्ञान प्रकट हो जायगा । सो इस अज्ञानभावसे उन्मुख होकर अपने श्रादन्‍द स्वरूपको 
प्राप्त करो। 

भेदविज्ञानका श्रेय-भैया ! जो पुरुष द्वितीय वस्तुसे श्रलग हटा होता है वह ही 
इस आत्मीय आनन्दको प्राप्त करता है। ज्ञान तो चैतन्यस्वरूप है और रागादिक चूंकि पुदु- 
गलके विकार हैं अर्थात्‌ पुद्गलक्रमंके उदयके निमित्तसे उत्पन्न हुए विकार हैं इसलिए जड़ 
हैं । ज्ञानी इन पुद्गलोंको जड़रूप मानते हैं। सो जब भेदविज्ञान प्रकट होता है, .रागादिक 
भावोंसे भिन्‍न अपने भावोंके ग्रभ्याससे प्रकट होता है । .तब ऐसा लगता है कि अ्रहो यह तो 
मैं ज्ञानमान्न ही हूँ | ज्ञानका स्वभाव तो जाननमात्र ही है, पर ज्ञानमें जो रागादिंककी आ्राकु 
लता विकल्पजाल कलुषता प्रतिभात होती हैं वे सब पुद्गलके विकार हैं | यों ज्ञान भ्रीर 
रागादिकके भेदका विज्ञान यह ज्ञानी जीव प्राप्त करता है। यह भेदविज्ञान सब विभाव भाव 
के मेटनेका कारण है और परम सम्वर भावको प्राप्त कराता है। इसलिए हे संतपुरुषों ! इस 
भेदविज्ञानकों पाकर रागादिकसे रहित होकर शुद्ध ज्ञामनमय आत्माका आश्रय लेकर आनन्द 
को प्राप्त करो । ु 

ज्ञानानन्द्मय आत्मदेवसे ज्ञाननाव व आनन्दभावकी उद्भूति--आनन्द अ्रात्माके 
आश्रयसे ही मिल सकता है, लेकिन सुखमें भी. जो जीव.सुखका अनुभव कैरता है वह आत्मा 
की ओर क्रुककर ही सुखका अनुभव करता है | ज़िसे जब्र तृप्ति श्रौर 'संतोष होता है चाहे 
वह किसी भी भोगके प्रकरणमें होता हो, संतोष लेनेको पद्धति आझात्मामें कुककर लेनेकी है | 
कोई .पुरुष आंखें फाड़कर बाहरी पदार्थमें कुककर संतोष नहीं पाता । -अ्रनेक प्रसंगोंमें भी 
उसे यदि संतोष मिलता है तो अपने-आपमें ही भुककर मिलता. है। इस श्रकार यह भेद॑- 
विज्ञान ज़ब ज्ञानके विपरीतपनेकी करिकाको भी नहीं ग्रहण करता और अविचल ठहर ' 
जाता है । चूंकि शुद्धोपपोगमय आत्मस्वरूपकी ही बात हुई ना, इस कारण ज्ञान, ज्ञानहप 
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होता हुआ फिर कुछ भी रागद्वेष मोहरूप परिणामको नहीं रचता । 
जीवका घूलकार जानन--भैया ! इस जीवके जाननेवी आदत है | बह जाने बिचा 
कभी रह ही नहीं सकता | निगोद पर्यायमें हो तो वहाँ भी जानेगा, अन्य पर्यायोंमें हो तो 
वहाँ भी जानेगा । भरहंत और सिद्ध हो जाय तो वहाँ भी वह जानेगा। जानन शआात्माका 
स्वभाव है । जानना छूट नहीं सकता, पर यह जानना जाननेके विपेरीतपनेकों जाने ती संसार 
में इलता है और यह जानना जाननेके विपरीतपनेकी करिकाको भी ग्रहण न करे तो यह 
फिर रागद्ेषोंकी सृष्टि नहीं रचना | जो भी जीव दुखी हुए वे अपने ही अ्रपरात्रसे दुखी हुए । 
केवलका निरखन--भैया ! भेदविज्ञानसे ही शुद्ध श्रात्माकी प्राप्ति होती है | तुम्हे 
अपने श्रापको अकेला शुद्ध निरखना है तो उसका उपाय केवल- भेदंविज्ञान है। केवलको 
निरखना है तो उसमें दो पुरुषार्थ होते हैं। पहिला तो मूल हुआ पदार्थोके यथार्थस्वरूपको 
जानकर परसे हटना फिर द्वितीय पुरुषा्थ होता है केवलज्ञान । मायने आत्माके बंल मायने 
झपनी शक्ति लगाना श्रर्थात्‌ जो अपने आत्मामें ही श्रपनी ज्ञानात्मक शक्तिका प्रयोग करे वह 
शुद्ध श्रात्माको प्राप्त केर सकता है। शुद्ध श्रात्माको प्राप्त कर ले तो वहाँ रागह्रेषमोहका 
ग्रभाव रूप संवर प्रकंट होता है। यह संवरतत्त्वका अधिकार है । संवरकी उपयोगिता और 
संवरके उपायका इसमें वर्णोत चल रहा है। 
आत्माक्ा शाश्वत द्वितू संवर--हमारा निजी शाइवव साथी एक संवरतत्त्व है । 
आखव तो सदेव धोखा देने वाला है। बंध तो दुःखरूप दशा है। निर्जरा भी हमारा मित्र 
है। पर वह ऐसा उदासीन मित्र है कि वह आापका काम संभाल देगा पर सदाके लिए आप 
का साथ न निभायेगा । हम श्राप संकटमें हों तब आ्रापकी रक्षा कर देगा । जब आपको सुरक्षित 
कर दिया फिर आपका साथ न करेगा । जरूरत भी नहीं रहती मुक्तिके बाद निर्जराकी । एक 
संवरतत्त्व ऐसा है जो अ्रब भी हमारा मित्र है, संकटसे बचाने वाला हैं | संकटोंसे बचा करके 
फिर कभी हमपर संकट न झा सके ऐसा सदेव जागरूक रहता है। सिद्ध होनेके पश्चात्‌ भी 
यह संवरतत्व पहरेदारका काम करता रहता है, भ्रनन्तकाल तक फिर कोई प्रकारके कर्म 
गहीं आ सकते, ऐसा अद्भुत पराक्रम संवरतत्त्वका सदेव बना रहता है। च्रह संवरतत्त्व 
रागद्वेष मोहके ग्रभावरूप है । घुद्ध आत्माकी उपलब्धि होनेसे रागद्वेष मोहके अभावरूप संवर 
तत्त्व प्रकट होता है । ग्रन्थोंके श्रष्ययतका' फल रुचर होता चाहिए। हम अध्ययन करते 
जायें श्लौर उसको हम अपनी शक्तिके भ्रनुसार उत्तारें नहीं तो इसी बातपर सुवा बत्तीसीका 
बोल बना है ! 
.... छुआरटन, चतुर अज्ञ नोकी स्टन--भैया ! सुवाकों खूब पढ़ा दिया कि नलनी पर 
बेठना नहीं और बेठ भी जाना तो दाने नहीं चुगना । दाने चुगना तो उलटना नहीं और 
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उलट भी जाना तो छोड़कर भाग जाना | उसे इस तरहसे पक्का याद हो गया । जैसे हमारे 
भ्रनेक भाइयोंको पूजा एकदम याद है। इसी तरह उस सुवाने सब याद कर लिया। एक 
दिन पिजड़ा खुला ही रह गया, मौका पाया भट पिजड़ेसे भाग गया । खूब उछलता कूदता 
जहाँ दिकारीने पक्षियोंके फाँसनेके लिए षडण्त्र रच रखा था, वहीं पर पहुंच गया । 
उस नलनी पर बैठा हुआ ही रटता जा रहा है कि मलनी पर बैठना नहीं । बैठ जाना तो 
दाने चुगना नहीं । दाने चुगना तो£उलटना नहीं श्रौर उलट जाना तो पंजा छोड़कर भाग 
जाना । ऐसा ही पढ़ता हुआ तोता उस नलनी प्र बैठ गया । ऐसा ही पाठ पढ़ता हुआ वह 
दाने चुगने लगा, ऐसा ही पाठ पढ़ता हुआ वह उलट गया पर पंजा नहीं छोड़ता है, कहीं 
गिर न जायें। सो पंजोंसे उसे दृढ़ पकड़े हुए यही पाठ वह रठता चला जा रहा है! इसी 
प्रकार यह अज्ञानी मोही जीव भी धर्मसे प्रण्यसे सब सुख मिलता है--इस तृष्णामें आकर 
धर्मके कार्य करता है पर शुद्ध झात्माके अ्रनुभवरूप संवरतत्त्वको प्रकट नहीं करता है। तो 
इतना सब परिश्रम करनेके बावजूद भी वह मोक्षमार्ममें नहीं श्रा पाता | हां, कुछ मंदकषाय 
होनेसे पृण्य बंधता है । तो जरा कुछ घन वैभव समागम इसे मिल जायेगा पर इससे श्रात्मा 
का पूरा क्या पड़ता है ? आखिर इन सबको भी तो छोड़कर जाना ही पड़ेगा । 

भेदविज्ञाका अमिनन्दन--यह आत्मा श्रपने ज्ञानद्वारा अपने आपके ज्ञानमें ही 
ठहरे तो इसका उपकार हो सकता है। इस तरह संवरके परम उपायभुत भेदविज्ञानका 
उक्त तीन गाथावबोंमें ग्रभिनन्‍्दन किया गया है। अभिनन्दन कहते ही इसे हैं कि गुणानुवाद 
करते जाना और खुदमें प्रसन्‍न होते जाना तथा जिस गुणका श्रनुवाद किया जा रहा है उस 
गुणरूप चलनेका यत्न करना । सो ऐसा अ्रभिनन्दन ज्ञानी पुरुषोंके द्वारा ही विया जा 
सकता है । इस प्रकरगामें यह कहा जा रहा है कि भेदविज्ञानसे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती 
है । परपदार्थासि निज-निजस्वरूपास्तित्वकी हृष्टिसे यह विविक्त है। जो स्वयं सहज एतावन्मात्रे 
है वह शुद्ध हो देखनेमें जाना जाता है श्रौर शुद्ध भ्रात्माके श्रवलम्बनसे ही रागद्वेष मोहका 
श्रभाव हो जाता है। रागद्वेषके मूलभूत मोहको अभावका ही नाम सम्यकत्व है। अत्र प्रक्न , 
किया जा रहा है कि भेदविज्ञानसे ही शुद्ध श्रात्माकी प्राप्ति कैसे होती है ? 

जह करणायमग्गितवियं 'प्रि कणयहावं गण '/तं परिच्चयइ । 
तह कम्मोदयतविदों एझा जहदि णाणी उ णाणित्त ॥१८४॥ 
एवं जाणइ णाणी अण्णाणी मुणदि रायमेवादं ! 
अण्गाणतमोच्छण्णो प्रादसहावं अश्रयाणंतों (१८५॥ 

ज्ञानीकी असाताकी स्थितिमें भी ज्ञानसे श्रविचत्वितता--जैसे श्रग्निसे तप्त हुश्रा 

स्वर्ण श्रपने स्वणंपनेकों नहीं छोड़ता है उसी तरह ज्ञावी जीव कर्मकि उदयसे तप्तायमान 
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हुमा भी ज्ञानीपनेके रवभावको “हीं छोड़ता है। इस तरह ज्ञानी जाबता है और भज्ञानी 
रागको ही आत्मा मानता है वर्योकि वह श्रज्ञानी अज्ञानलूपी अ्रंधकारसे ग्रस्त है, इस कारए 
प्रात्माके स्वभावकों वहीं जानता । जिस जीवके उत्तम प्रकारसे भेदविज्ञान हुआ है उसके 
क्रोधादिक नहीं है। इस ज्ञान और कषायका स्वरूप न्यारा-न्यारा है। इनका परस्परमें 
आधार-प्राधेय सम्बन्ध भी नहीं है। ज्ञान अपने स्वरूपमें है, वषाय अपने स्वरूपमें है | इन 
दो प्रकारके भावोंका स्वभावका और विभावका जो भेदविज्ञान कर लेता है वह ज्ञानी भेंद- 
विज्ञानके सदभावके कारण केवल जानता रहता है । 

संकट मात्र भ्रम -- इस लोकमें संकट केवल अमका है। श्रौर तो कुछ संकट ही इस 
लोकमें नहीं है। जगतमें जितने भी जीव हैं वे सब एक स्वरूप हैं भोौर अपने जीवसे सबं 
पृथक्‌ पृथक्‌ सत्ता रखने वाले है | इस हृष्टिसे देखो तो श्रपने आत्माके सिवाय श्रन्‍््य कोई भी 
ग्रात्मा अपना नहीं है, चाहे कोई घरमें उत्पन्न हुआ है, चाहे आपको दोस्त मानने लगे हों, 
कोई आपके कुछ नहीं है । जब स्वरूपकी दृष्सि देखा तो कौन गैर है ? जितने भी जीव हैं 
वे सब हमारे ही स्वरूप वाले तो हैं । हम किससे मुह मरोड़ें श्रौर किससे प्रेम करें ? यहाँ 
सब अंधकार है। स्वरूपहृष्टिसे देखनेपर ये सब जीव एक समान दिखते हैं श्रौर भेदहष्टिसे 
देखनेपर सब जीव पृथक्‌ दिखते हैं। भ्रौर अपने सहज ज्ञानस्वभावके अतिरिक्त सब जीव: 
अपनेसे न्यारे दिखते हैं । ऐसा जो ज्ञानी जीव है वह अपने ज्ञानीपनको नहीं छोड़ सकता है। 

निर्मान्त दशामें भ्रमकी असंभवता--किसी सामने पड़ी हुई रस्सीमें यह भ्रम हो. 
जाय कि यह सांप है तो कितना श्राकुलित होता है श्रौर जब निकट जाकर जान लेता है कि 
यह तो कोरी रस्सी है, ऐसा मात्र ज्ञान होनेके बाद फिर घबड़ाहट नहीं रहती है श्रौर ऐसा 
जाननेके बाद जो उसके ज्ञान जागृत हुआ उस ज्ञानको फिर कौन मेटेगा ? कोई मित्र श्राकर 
कहे कि भाई मेरे कहनेसे इस रस्सीको सांप जान लो और वैसे ही श्राकुलित हो तो क्‍या 
वह ऐसा कर सवता है ? नहीं कर सकता है। एक बार यथार्थ ज्ञान हो जाय. और उसको 
टटोलकर स्पष्ट ज्ञान कर ले, फिर मित्रके समभानेसे या किसीके कहनेसे वह रस्सीको साँप 
जान ले क्‍या ऐसा हो सकता है ? नहीं । 

यथाथज्ञान होनेपर ज्ञानित्वका अपरिहार--यथार्थ भेदविज्ञान होनेके बाद फिर यह 
अपने ज्ञानीपनकों नहीं छोड़ता । जैसे तीम्र अ्रग्निमें तपाया गया स्वर अपने स्वर्णापनेको नहीं 
छोड़ता है इसी प्रकार कर्मोदयको प्राप्त हुप्ना भी ज्ञानी अपने ज्ञानस्वभावको नहीं छोड़ता । 
स्वरशंको कितनी ही बार अग्निमें तपावो, क्या तपानेसे स्वर अपने स्वर्णपनेको छोड़ देगा ?: 
नहीं, बल्कि स्वर्णकों अग्निमें तपानेंसे स्वर्णत्वके और कांति बढ़ जायगी । ज्ञानी जीवके कैसे 
ही कर्मोका उदय हो, पर उन कर्मों के विपाक्तमें यह कहीं अ्ज्ञानी न बन जायगा । यह तो 
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शानीपनके स्वभावकी न होड़ेगा । कितने हो तीब्न उपसर्ग हों, कर्मोके उदयसे वह संतप्त हो 
फिर भी भेदविज्ञानी जीव शुद्ध श्रात्माके सम्बेदनकों नहीं छोड़ता है । 

उपसर्गमें भी ज्ञानीका ज्ञानिस्त--जैसे सुकुमाल सुकौद्ल, पॉडवोंपर और भी प्रनेक 
मह्पुरुषोंपर वितने ही उपसर्ग श्राए पर उन उपसर्गोंके समय वे श्रपने शुद्ध ज्ञानसे विवलित 
हुए । यह सब ज्ञानकी महिमा है । जैसे रस्सीको रस्सी जान ले कोई, फिर कोई चाहे मुक्का 
घूसा मारे पर कहे कि भरे त्‌ इस रस्सीको सांप जान, तो क्या वह रस्मीको सांप समझ 
सकता है ? नहीं । बस इसी प्रकार जिसने आत्माके सहजस्वरूपका दर्शन कर लिया है और 
से साधारण शुद्ध तत्व समझ लिया है वह कितने ही परिसह झौर उपसममें पड़ जाय 
किन्तु यथार्थ जान लेनेसे वह उल्टा जान कंसे सकता है ? शुद्ध ग्ात्मतत्त्वका सम्वेदन और 
सहजाभनन्‍्दका अनुभवन जो किए है वह तो नहीं मिटाथा जा सकता है ! ऐसे उपसर्गमें जब 
वह॒निविकल्प समाधिमें रत है उस कालमें सुख दुःउ्षका भी ज्ञान नहीं है और कदाचित्‌ 
निवधिकल्प समाधिमें रत नहीं है किन्तु ध्यान अ्रवस्थामें है उस कालमें वह परिणमन ज्ञेयमात्र 
रहता है कि यह भी ऐसा हो रहा है । 

भेदविज्ञानगा अलोकिक पल--भेदविज्ञानकी कितनी पराकाष्ठा है यहां कि जैसे 
दूसरेके बुखारका दूसरा पुरुष ज्ञानकी कर सकते हैं दुःख नहीं भोग सकता है, इस्धी प्रकार ये 
भी सर्व आत्मासे भिन्‍न वस्तु हैं, ऐसा भेदविज्ञान उनके हढ़ होता है जो ज्ञातामात्र रहते हैं। 
फिर उससे कोई नीचे दर्जेडी तीसरी परिस्थितिमें कदाचित कुछ वेदना भी जाग्रत होती है 
तो वह सामाम्य रूपसे होती तो है, किन्तु ज्ञानबलके प्रतापसे उस वेदनाको नगण्य मावकर 
वह श्रपने कार्योमिं प्रवृत्त होता है। साधुसंतोंके उपसर्गके समयमें ये तीनों प्रकारकी परिस्थि- 
तियां होती है । सो जो जैसे विकास वाला साधु है वह अ्रपने आपमें उस योग्य विकासको 
करता है। किन्तु ज्ञानी ज्ञानीपनेके स्वभावकों नहीं छोड़ता, क्‍योंकि हजारों विरुद्ध कारण 
जुट जाये तो भी स्वभाव दूर नही किया जा सकता । यदि उस स्वभावकों भी दूर कर दिया 
जाय तो बस्तुका तो अत्यन्त श्रभाव हो जायगा । 

ज्ञानीके ज्ञानका अनुच्छेद--प्ञानीका ज्ञान है शुद्ध ज्ञाताद्रश रहना । यदि ज्ञाताद्रष्टा 
रहना नष्ट हो जाय तो अश्रब वह ज्ञानी ही वया रहा, और ज्ञान 'ही न रहा तो आत्मा ही 
क्या रहा ? वस्तुका उच्छेद “हो जायेगा, पर वस्तुकी उच्छेद नहीं है। जो सत््‌ पदार्थ है 
उसका नाश असम्भव है। ऐसा जानता हुआ कमोसे झाक्रान्त भी ज्ञानी हो रहा है तो भी 
न राग करता है, न द्वेष करता है, ओर न मोह करता है ..किन्तु शुद्ध आात्माको ही प्राप्त 


चल 


करता है । ० 2 
ज्ञानीके ज्ञानकी एक&पता--आत्मा ज्ञानमात्र है, उसका कार्म जानता है। शोर 
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अ्रयथार्थ जाननका अदल बदल होता है पर यथार्थ जाननका भ्रदल बदल नहीं होता है । 
जहां यह ज्ञान हुआ कि लो यह मैं तो ज्ञान ज्योतिमात्र हूं जो कुछ कर सकता हूँ अपनेमें कर 
सकता हूँ, उसका जो फल मिलता है वह अपने लिए मिलता है । अपने ही परिणमनसे हट 
कर अपने ही परिणमनको करता हूँ और ये सब अपनेमें किया करता हूँ। मेरे ग्वरूपका 
किसी भी अन्य पदार्थसे कोई सम्बन्ध नहीं है। ऐसा जो पुरुष जानता है वह शुद्ध श्रात्माको 
प्राप्त करता है। श्रर्थात्‌ समस्त परपदार्थोसि भिन्‍्त और उन सब परका निमित्त पाकर 
उत्पन्त होने वाले विभावोंसे भिन्‍न केवलज्ञान ज्योतिमात्र मैं हँ--इस अ्रकारका अनुभव 
करता है। 

संकटसे छूटनेके लिये मोहीका संकटरूप यत्न-भैया ! जगतके जीव जितना भी 
यत्न करते हैं वे सब सुख पानेके लिए करते हैं श्रोर आनन्दकी प्राप्ति इस जीवको शुद्धज्ञान 
से ही हो सकती है। इस जीवको जितने भी संकट हैं वे सब भ्रमसे हैं । घरमें रहकर अच्छे 
भजे मौजके परिवार को देखकर आनन्द मानते हैं, सम्पदा बढ़ती है तो खुश होते हैं भश्रथवा 
कुछ अपनी ही गोष्ठीके बीच कुछ दिलचस्प बातें मनके अनुकूल होती हैं तो आनन्द मानते 
हैं किन्तु यह सबका सब जो कुछ गुजर रहा है यह जीवपर संकट है | क्या धन इस जीवका 
सहायक होगा ? नहीं । मृत्युके बाद तो साथमें रंच भी न जायगा और जब तक जीवित हैं 
तब तक भी सुखका विषय नहीं बन सकता । किन्तु धनपर ही सबकी दृष्टि है, धन कम है 
तो दुःखी रहते हैं श्रौर अधिक है तो तृष्णामें व्याकुलता रहेगी । ये सबके सब जिन्हें कहते हैं 
पुण्य वैभव, वे सब संकट हैं इस जीवपर । 

संकट मेटनेका उपय-- इस जीवके संकट मेटनेका उपाय है शुद्ध ज्ञानका श्रनुभव 
होना । यह संसार एक जाल है, गोरखधंधा है। इससे निकलना कठिन भी है और बड़ा 
सुगम भी है। भ्रहो इसी समय सर्व परका विकल्प त्यागकर श्रपने इन्द्रियमनकों संयत्त करके 
भ्रन्तरमें ही कुछ निरखा जाय तो लो इसी समय सुख हो गया और इतनी बात नहीं की 
जा सकती है तो सुख कभी मिल ही नहीं सकता । कंसे लावोगे, कहाँसे लावोगे सुख ? जड़ 
वस्तुवोंमें तो सुख गुण है ही नहीं । उन्तका संचय विग्रह किया तो सुख झ्रायगा कहाँसे ? 
अन्य जीवोंमें सुख गुणा तो है मगर उनका सुख गुण उनके ही लिए है, मेरे लिए नहीं है । 
ऐसा जो वस्तुके स्वरूपको यथार्थ जानता है वह शुद्ध आत्माको प्राप्त करता है भ्रौर जो शुद्ध 
आत्माको जानता है वह संकटसे दूर हो जाता है। 

भेदविज्ञान बिना आत्माकी उपलब्धिका अन्य उपाय नहीं--जिसके भेदविज्ञान नहीं 
है वह भेदविज्ञानके भ्रभावसे अ्ज्ञान अंधकारसे आच्छन्त होकर, डूबकर, तिरोहित होकर 
चैत्तत्य चमत्कार मात्र आत्माके स्वभावकों न जानता हुआ, रागादिकको ही आ्रात्मा मानता 


_ 
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हुआ राग करता है, हेष करता है, मोह करता है । वह परसे विविक्त इस निज शुद्ध आत्मा 
को नहीं प्राप्त कर सकता । 

शुद्ध स्वरूपकी दृष्टिका प्रताप--शुद्ध के मायने हैं सबसे न्‍्यारा । न्‍्यारा बन जाय, शुद्ध 
पर्याय तो अपने श्राप हो जायगी । केवल ज्ञानपरिणमन करनेके लिए उद्यम नहीं करता है। 
वह तो स्वयं होगा | यत्न तो इस बातका करना है कि परपवार्थ में में हुं, मुझमें पर हैं, मैं 
इस रूप हूं, इस प्रकारका जो परमें सम्मिश्रण हो रहा है उस परके उपयोगसे हटना है और 
सबसे न्यारे विविक्त केवल अ्रपनेको स्वभावमात्र निरखना है । ऐसी दृष्टि यदि कुछ क्षण तक 
लगातार रह जाय, श्रन्तमु हु्ते तक लगातार निविध्न रह जाय तो इस अनन्त ज्ञानके अनुभव 
में ही सामथ्य है कि विना चाहे, बिना उपयोग लगाए, बिना बुद्धि किए समस्त लोकालोकका 
एक साथ ज्ञान हो जाता है। भैया ! जिसमें लोग सुख मान रहे हैं, घर गृहस्थीमें, धन 
वेभवमें, ये सब शुद्ध ज्ञान विकासके बाधक हैं। तो जो अपने शुद्ध ज्ञानस्वरूपको देखेगा 
उसको स्व कुछ प्राप्त होगा । इससे यह निश्चय करना कि भेदविज्ञानसे ही शुद्ध आत्माकी 
प्राप्ति होती है । 

भेदविज्ञानके स्थान--अ्रव भेदविज्ञान कितनी श्रेणियोंमें हो गया ? स्पष्ट पृथक्‌ तो 
धन वैभव मकान हैं, सो इन्हें प्रथम ही भिन्न निरखना चाहिए। फिर इनके बाद जो चेतन 
पदार्थ हैं पुत्र, मित्र, स्त्री इन सबको भ्रपनेसे भिन्‍न देखना, तीसरे भिन्‍न देखना इस -देहसे ? 
जिस देहसे एक क्षेत्रावगाह रूपसे ठहरा है | इस देहसे न्‍्यारा देखना, यह भेदविज्ञान तीसरी 
श्रेणीका है । उससे उत्कृष्ट इसके पश्चात्‌ जेसे कि श्रागमके द्वारा जाना गया है और बुक्तियों 
से समभा गया है, ज्ञानावरणादिक द्रव्य कर्मसे भिन्‍न अपनेको तके यह हुई चौथी बात। 
पांचवीं बात-इन कर्मेके उदयका निमित्त पाकर जो रागद्वेषादि भाव होते हैं उत् राग- 
द्ेषादि भावोंसे अपनेंको न्‍्यारा समभो । छठी बात--जो इतने विचार विकल्प हुआ करते 
उन विचार विकलल्‍्पोंसे न्‍्यारा अ्रपनेको समझो | ७ वीं बात--जो इतना जाननम्रें परिवर्तेन 
चल रहा है यद्यपि उन परिवतंनोंका सम्बंध रागद्वेष भावोंसे नही है, रागद्वेष पहिले थे इस 
संस्कारके कारशा रागद्वेषमें मिट जाने पर जो ज्ञप्ति परिवर्तन रहता है, जाननकी श्रस्थिरता 
रहती है उस ज्ञप्ति परिवर्तंतरूप क्रियासे भी अ्रपनेको भिन्‍न समझता है। फिर इसके पश्चात्‌ 
शुद्ध आत्माकी उपलब्धिके प्रतापसे केवलज्ञान प्रकट होगा, किन्तु प्रकट होने वाले उस केवल 
ज्ञानसे भी न्‍यारा केवल ज्ञानस्वभावमात्र श्रपनेको देखो | 

ज्ञानखभात्रकी अजुभूति केवलज्ञान--भैया ! केवलज्ञान अभेद रवानुभूतिके पश्चात्‌ 
प्रकट होता है, श्रनादिसे नहीं है । वह समय-समय पर उत्पन्त होता है । श्रति'समय नीवन 
नवीन ज्ञान, ज्ञानरूपसे परिणमा करता है। यह मैं.स्वत:सिद्ध श्रनादि श्रनन्त ज्ञानस्वभाव 
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मात्र हूं, यों समस्त पर और परभावोंसे और समस्त पर्यायोंसे भी च्यारा ज्ञानस्वभावमात्र 
प्रपनेको देखता यह है भेद विज्ञाकका फल । पहिले हुआ भेदविज्ञान उससे किया परसे अपने 
को न्यारा, फिर भी इस ही कमके फलसे परको छोड़कर केवल निजक्रो अहण किया और 
प्रब केवल निजसें ही ग्रहरा करने लगा । ऐसे भेदविज्ञानके फलमें जो अभेद ज्ञान प्राप्त 
। किया उस अश्ेद ज्ञानमें इतनी सामथ्ये है कि भव-भवके भी बांधे हुए कर्म क्षएमात्रमें ही 
खिर जाते हैं और यह निर्मल श्रात्मा लोकालोकका ज्ञाता हो जाता है । 
आननन्‍्दमय पदकी प्राप्तिकां भूल उपाय आन्तरिक भेदविज्ञान--जीव तो ज्ञान और 
आनन्द सहज तस्मय है । कहींसे ज्ञान और आनन्द लाना नहीं है । बस केवल इसने जो 
ऊधम कर रखा है विवेक करके उन +ऊधमोंको, विभावोंकों दूर करना है। परमात्मत्व तो 
स्वयमेव प्रकट होता है। जरा निरूपित भेदविज्ञानकों पुनः उपयोगमें लायें, घरसे मैं न्‍्यारा 
हूँ इसको दुनिया कहती है । देहसे भी जुदा हूँ इसे भी दुनिया मानती है पर अपने आपमें 
उत्पन्न होने वाले ज्ञान और कषाय इन दोनोंमें भेद किया जाना सफल भेदविज्ञान है । जसे 
कभी लोग कहते हैं ना कि एक मन तो कहता है कि अमुक काम किया जाय और एक मत 
कहता है कि यह काम करने योग्य नहीं है । वे दो मन हैं क्‍या ? अरे वे कुछ नहीं है । वे 
ज्ञान और कषायके प्रतीक भाव हैं । कबाय कहता है कि ऐसा कर डालना चाहिए, तब ज्ञान 
कहता है कि यह करने योग्य नहीं है | इस प्रकार ज्ञान और कषायमें प्रकट स्वरूपभेद है । 
स्वरूपभदसे वास्तविक मेंद--एकका दूसरा क्या लगता है ? भिन्न प्रदेश है, भिन्‍न 
सत्ता है, भिन्‍न रवहूप है। इस ज्ञान श्रौर कषायक्रा तो आ्राधार-भ्राधेय भेद भी नहीं है कि 
कषायमें कषाय स्थित है व ज्ञानमें ज्ञान स्थित है। तब फिर क्या है ? स्वरूप प्रतिष्ठितत्व 
सम्बन्ध है | ज्ञान अपने जाननस्वरूपमें है, कषाय श्रपने गुस्सा आदिकके रूपमें स्थित है। 
ज्ञानमें कषाय नहीं है, कषायमें ज्ञान नहीं है ऐसे अभ्रपने आपमें ही स्वभावकों तिरोहित करके 
उत्पन्त होने वाले कषायमें और रवभावमें भेद किया जा रहा है कि मैं ज्ञानमात्र हैँ । यह 
कषाय परभाव है | इसमें तो झ्राधार-प्राधेय सम्बन्ध नहीं । 
ज्ञान ओर कपायकी अनाधाराघधेयतापर एक दृष्ट॑/-जैसे भ्राकाश जुदा है और ये 
मकान आदिक जुदा हैं। श्राकाशर्में मकान नहीं हैं मकानमें आ्राकाश नहीं है । अथवा मोटेरूप 
में चाहे समझ ली कि एक घरमें ही दो भाई रहते हैं किन्तु उतका किसी कारण चित्त पर- 
स्प॒रमें फट जाय तो उस भाईका वह कुछ नहीं है । उप्तमें वह नहीं, उसमें वह नहीं । इसी 
प्रकार जितने भी जगतके पदार्थ हैं इन सब पदार्थोक्ा स्वहूप फटा हुआ है, बंटा हुआ है । 
आकाश भी यहीं है और ये मकान आदिक श्पे यहीं हैं कितु आकाशका अस्तित्व श्राकाशमें 
है। आाकाशके प्रदेश आकाशमें ही हैं, श्रकाशमें मकान नहीं, मकानमें आ्राकाश नहीं । व्यव- 
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हारहश्सि तो यद्यपि गह साफ नजर आ रहा है कि आकाशमें ही तो मकान है, पर स्वरूप- 
दृष्टिसे देखें तो मकानमें मकान है, आकाशमें श्राकाश है । उनमें आधार-आ्रावेयका सस्बं। 
नहीं है । 

ज्ञान और कषायकी अनाधाराधेयतापर दूध पानीका दृष्टान्द--जैसे और ६ृुथ्टान्त 
लो । पावभर दूधमें पावभर पानी मिल गया, वे एकमें मिल जानेसे एक रस हो गए, पर 
दूधमें पानी नहीं है और पानीमें दूध नहीं है । दिखनेमें ऐसे न्यारे नहीं आते हैं किन्तु श्रग 
पर गर्म करनेसे वे न्यारे-न्यारे स्पष्ट मालूम होते हैं । पानी तो भाप बनकर उड़ जाता है 
और दूध रह जाता है। दूधमें दूध था और पानीमें पानी था। वे दोनों तन्मय नहीं हो गए 
थे। इस प्रकारकी भेदयुक्तिसे दूधमें दूध रह गया और पानीमें पानी रह गया । इसी प्रकार 
एक ही क्षेत्रमें जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, श्राकाश काल छहो बराबर रह रहे हैं। फिर भी 
किसीमें कोई दूसरा नहीं है। झाकाशमें पांचों द्रव्य नहीं है । जीवमें पांचों द्रव्य नहीं है । 
किसी भी द्रव्यमें बाकी कोई द्रव्य नहीं है । 

सम्यक्त्त भावकी आदेयता-भैया ! सबसे उत्कृष्ट भाव है यह सम्यक्त्व भाव । यदि 
सम्यक्त्व प्रकट होता है तो फिर अन्य वस्तुवोंका महत्त्व क्या है ? 'चक्रवर्तीकी सम्पदा इंच्ध 
सारिखे भोग । काकवीट सम गिनत हैं सम्यग्हृष्टि लोग ॥? अपने श्रापके स्वरूपकी महिमा जब 
तक श्रपने श्रापको न मालूम हो तब तक अपनेको दीन समझना चाहिए और जब अपने 
स्वरूपकी महिमा अपनी समभमें श्रा जाय तब यह समभना चाहिए कि हम अरब सत्पथपर 
हैं। अपनी ऋद्धि समृद्धिपर ध्याव देनेसे निराकुलता होती है । जितनी शक्ति बने उतना 
करो, पर शक्ति न हो तो श्रद्धासे न चिगो | श्रद्धासे चिग जानेपर फिर इस जीवका हित नहीं 
हो सकता है । 

इस प्रकार दो गाथावोंमें यह वर्णन किया गया है कि शुद्ध श्रात्माके अनुभवसे ही 
हित होता है और शुद्ध आत्माकी प्राप्ति भेदविज्ञानसे होती है। इसलिए सर्व प्रयत्त करके 
मूलमें स्वभाव और विभावका भेदविज्ञान उत्पन्त कर लेना चाहिये | अरब शुद्ध श्रात्माक्री 
प्राप्तिति सम्वर किस तरह होता है, ऐसा प्रश्न होनेपर इसमें समाधानमें यह गाथा कही जा 
रही है:-- हि 

सुद्धं तु पियाणंतो सुद्धं चेवप्पयं लहदि जीवो । 
जाणतो दु श्सुद्ध श्रसुद्धमेवप्पयं लह॒दि ॥१८६।। 

'जो जीव छुद्ध भ्रात्मतत््वको जानता है वह शुद्ध आ्रात्माको प्राप्त होता है और जो 
अशुद्धको ही जानता है वह अशुद्ध ही आत्माको प्राप्त होता है । 

शुद्ध आत्माकी उपासनाका परिणाम--जो महात्मा नित्य ही श्रविच्छिन्त श्ररावाही 
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ज्ञानसे श्र्थात्‌ ऐसे ज्ञानसे जिस ज्ञानदी धारा कभी न टूटे ऐसे ज्ञानसे शुद्ध झत्माको प्राप्त 
करते हुए रहता है तो ज्ञानभावसे ज्ञानमय ही भाव होता है, इस कारण भिन्‍न जो कर्मा- 
स्वणका निमित्त है, रागहेष मोहकी संतान हैं उनका निरोध होनेसे शुद्ध आत्माकी प्राप्ति 
होती है । जो श्रपने आपको ही परतत्त्व जानता हैं अन्य किसीको नहीं जानता, वह अपने 
आपके प्रदेशोंको छोड़कर अच्यत्र नहीं रह सकता । अपने गुशोंका प्रयोग अपने आपके द्रव्यमें 
होता है, द्रव्यपर होता है, अपने द्रव्यके लिए होता है। इस कारण ज्ञान गुण एक जो क्रिया 
करता है वह आत्माके प्रदेशोंमें करता है, अपने आप ही करता है, अपने को ही. करता 
है । इस कारण वस्तुतः यह आत्मा अपने आपको ही जानता है, परको नहीं जानता | 

इृश्टिके अनुसार सृष्टि-अब अपने आपको कैसा जाने यह आत्मा कि अ्रपनी श्रशुद्ध 
सृष्टि करले या अ्रपनी शुद्ध सृष्टि करले। यदि अपनेको शुद्ध ज्ञानस्वभावमय जानता है तो 
इसकी सृष्टि शुद्ध ज्ञामाय होगी। यदि विकाररूप अपनेको समभता है तो इसकी सृष्टि 
विकाररूप होगी । यद्यपि सम्यग्दृष्टि पुरुष सराग अवस्थामें रागसहित परिणमता है, रागसे 
दूर नहीं हुआ है, अवस्था रागकी चल रही है, तिस पर भी ज्ञानी पुरुषमें ऐसी ज्ञानकला है 
कि जिस ज्ञानकलाके द्वारा यह अपने आपको विकाररहित शुद्ध स्वभावरूपमें देखता है । बस 
इसका समस्त पुरुषार्थ यथार्थ जाननमें है। यथार्थ जान लेने वालेके प्रतिपक्षमें कोई शक्ति 
ऐसी नहीं है कि इस श्रात्माकों दुःखी कर सके । यथार्थ नहीं जानता और दुःखी हो रहा 
है । निजको निज परको पर जान, यही यथार्थ ज्ञानका चिन्ह है। स्वयं यह जैसा है जितना 
हैं उतना यह अपनेको माने, शेष समस्त परद्रव्य जितने हैं जैसे हैं उनको वसा मानें तो यह 
कहलाता है यथार्थ ज्ञान । 

उपयोगके अनुसार परिणतिका गुजरना--जिस प्रकारका उपयोग होता है उस 
प्रकारकी ही बात गुजरती है। यह जीव जब अपनेको परिवार वाला हूं, घर वाला हैँ, मैं 
अमुक हूं, अ्रमुक कुलका हुं, इस प्रकारसे मानता है उसे श्राकुलताएँ नियमसे आयेंगी क्‍योंकि 
उसने अपनेको यथार्थरूप माना । उपयोगका ग्राश्रय जब परद्रव्य होता है तब चूंकि वे 
समस्त परद्रव्य भिन्‍न हैं श्र पर्याय रूपमें आए हैं इस काररा अप्नूव हैं। सो उन परद्रव्यों 
के मिट जानेके कारण यह क्लेश करेगा ही । सो जिसकी हृष्टि भ्रपने आपपर ऐसी उपयोग 
रूप है जिस उपयोगके कारण परसे सम्बंध करना पड़ता है वह उपयोग इसकी आकुलतावों 
का जनक है किन्तु जहाँ यह ज्ञानी आत्मा अपने सहज अशरण भावरूप अ्रपनेको मानता है 
उस समय कोई क्लेश नहीं होता । 

अपने आपको जेसा माने उसपर सुख दुःखकी निर्भरता--मैया ! अपनेको कैसा 
मार्ने--इसपर ही सुख दुःख तिभेर हैं । सुख दुःख होनेकी जड़ यही है । बाह्मपद्यर्थोमें निग्रह 
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अनुग्रह करनेमें सुख दुःखवी व्यवस्था नहीं है। सिर्फ इतने पर ही सुख दुःखकी व्यवस्था 
निर्भर है कि मैं कसा हूँ इसे जैसा मानें । जहां यह माना गया कि मैं अमुक जातिका हूं, 
अमुक पोजीशनका हूँ, इस रूपसे जब श्रपनेको माना गया तो यह-तो अयथार्थ बात हुई । 
क्या ये कुल, जाति, पोजीशन आदि आत्माके स्वरूप हैं ? नहीं | भ्रस्वरूप रूप अ्पनेको 
माने तो वहाँ क्षोभ होगा ही और कुछ क्षणोंके लिए सब विकल्पोंसे हटकर बाहरमें द्रव्य, 
क्षेत्र काल सबका ध्यान घुलाकर केवल स्वयं यह अपने आप ज॑ंसा है ज्ञानज्योति ऐसा ही 
उपयोग में लें। जो अमूते है किन्तु श्रानन्‍्दका श्रविनाभावी है ऐसा जाननस्वरूपमात्र अपने 
को उपयोगमें लें तो चंकि वहाँ किसी परका ख्याल ही नहीं है तो उसे क्षोभ (फेस बात 
पर हो ? 

परद्रव्यके अनाभ्रयसे क्लेशपुक्ति--जितने क्षोभ होते हैं उन क्षोभोंका विषय 
परपदार्थ होते हैं | कोई परपदार्थ ख्यालमें न रखे और क्षोभ या दुःख हो जाय, ऐसा कभी 
नहीं हो सकता । इसी कारण जैनदरशनमें अ्रशाँति मेटने के लिए स्वद्गव्यका आश्रय कराया 
है, परद्रव्यका आश्रय-छुड़ाया गया है। स्वद्रव्यका आश्रय कैसे हो, इसका उपाय है भेद- 
विज्ञान | परसे हटना स्वमें लगना यह बात भेदविज्ञान बिना नहीं होती। जब कि कोई 
लोग ईइवर मर्जीपर ही अपना मोक्ष समझते हैं। भक्ति किए जावो, जब भगवानके मभमें 
श्रायगा तब अपना मोक्ष हो जायगा किन्तु अपने आपमें परमात्मस्वरूपकी श्रद्धा लेता श्रौर 
श्रन्य सबको श्रुला देना यही मुक्तिका उपाय है। ऐसा होनेके लिए ही हम ऐसे स्वरूप वाले 
रूपका ध्यान करते हैं । भेदविज्ञानसे ही परसे निवृत्ति और स्वमें वृत्ति हो सकेगी । 

पदार्थों के यथार्थ ज्ञानपर कल्याणकी निर्भरत:--भैया ! भेदविज्ञान कब हो जब 
स्व व परका भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूप हमारे ध्यानमें जमे | कब जमे ? जब हम उनका भिन्‍ल- 
भिन्‍न स्वरूप पहिचान लें, इस विषयका बहुत अधिक विवेचन जैनसिद्धान्तमें है । पदार्थकि 
यथार्थस्वरूपके ज्ञानवर हम आपका कल्याण निर्भर है। पदार्थोमें २ प्रकारके ग्रुण हैं। 
एक तो ऐसा गुण जो सभी पदार्थोमें मिल जाय । क्‍या ऐसे ग्रुण नहीं होते जो सभी पदार्थों 
में मिलें ? जैसे अस्तित्व है, सत्ता है, क्‍या जीवमें ही है, पुद्गलमें नहीं है। इसी प्रकार 
सभी द्रव्योंमें वस्तुत्व होता है श्रर्थात्‌ु अपने * स्वरूप से ही होता, परके स्वरूपसे 
नहीं होना, यह बात किसी एकसें नहीं पाई जाती है + जितने सत्‌ हैं उन सबसे यह वात: 
पाई जाती है कि वे अपने स्वरूपसे हैं और परके स्वरूपसे नहीं है ? यदि ऐसा न हो ती 
अस्तित्व भी नहीं रह सकता । कोई द्रव्य अपने स्वरूपसे भी हों और परके स्वरूपसे भी हों 
तो फिर वह वस्तु ही क्‍या रही ? बस्तुत्व हो तो अस्तित्व सम्भव है ,श्रव्मथा सत्ता भी 
. असम्भव है । अपने भ्वरूपसे रहना क्या यह सब द्रव्योंमें सम्भव नहीं है ? तो वस्तुत्व भी 
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सत्र द्रव्योंमें पाया जाता है और प्रत्येक समय परिणमन चलता रहता है। ऐसे भी गुर 
पदार्थोमें हैं कि नहीं हैं | इस काररा द्रव्यत्व गुण भी प्रत्येक पदार्थोमें है। श्र वह अपनेमें 
ही परिशमता है, परमसें नहीं, यह अ्रगुरुलछुत्व गुण है । इन गुणोंसे वस्तुवी स्वतन्त्रता ज्ञात 
होती है ! 
खुदके परिचयकी कठिनताका करण-सभैया ! यह भेदविज्ञान का श्रकरण है 
संवर भावका अधिकार है । इस जीवने अब तक सब कुछ काम भोग सम्बन्धी कथा सुनी 
वही इन्हें रुचिकर हुई । इनका ही इन्हें परिचय हुआ, पर श्रात्महित करने वाली कथा, 
आत्मकथा, वस्तुस्वरूपकी कथा श्रब तक सुननेमें नहीं आई, परिचयमें नहीं आई, अनुभवमें 
नहीं श्राई, इस कारण संसारी जीवके अ्रपने पतेकी बात श्रनहोनीसी मालुम होती है। पर 
अपना ही परिचय अ्रपनेको न मिल सके यह तो बड़े विषादकी बात है। खुद है श्र खुदको 
न जान सके, इसके जाननेकी तरकीब भी बहिमुंख श्रौर अन्तरमुख दोनों प्रकारसे हैं किन्तु 
बहिमख पद्धतिसे तो केवल स्वरूप को जान लेगा व शअन्तमुं ख पद्धतिसे ग्रात्मामें उततारता 
हुआ जान सकेगा । 
असाधारणगुणके साथ पाये जाने बाले साधारण गुणोंकरी चर्चा--यह सब पदार्थों 
की चर्चा है। पदार्थोका सही-सही स्वरूप जाने बिता भेदविज्ञान नहीं हो सकता। भेद- 
विज्ञान हुए बिना आत्माकी प्रतीति नहीं हो सकती । आत्माकी प्रतीति हुए बिना शांति नहीं 
मिल सकती । समस्त पदार्थ कुछ ऐसा-गरुणोंलूप हैं जो गुण सभी पदाथ्थमिं पाये जाते हैं. 
श्र सभी पदार्थ ऐसे अ्रसाधारण गुण रूप हैं जो केवल उस ही जातिमें पाये जाये और 
अन्य जातिके द्रव्योंमें न पाये जायें। श्रभी साधारण गुणोंकी चर्चा चल रही है। अस्तित्व 
वस्तुत्व श्रोर द्रव्यत्व ये गुण सभी पदार्थोम है। और श्रागेके तीन गुण ऐसे हैं जो सब 
पदार्थोमें पाये जाते हैं । जैसे वस्तुके परिणमनका स्वभाव तो है किन्तु क्‍या वस्तु अटपट- 
रूप परिणम सकती है ? कया मैं शरीररूप परिणम जाऊं ? नहीं परिणाम सकते हैं । 
क्या नारकी तलवार बन जले हँ--आप प्रश्न कर सकते हैं कि नारकी जीव 
जिनको अपृथक्‌ विक्रिया है वे जब चाहें तब नारकीको तलवारसे मारें तो वे तलवार वाले 
हो जाते हैं । उनको तलवार ढूढ़नी नहीं पड़ती । तो-वे जारकी तो तलवाररूप परिणमते ? 
उत्तर--वहाँ ऐसी असाता है कि नारकी चाहे कि तलवारसे मारु तो जैसे ही उसने मारनेके 
लिए हाथ उठाया और इच्छा की कि यह हाथ ही तलवाररूप परिणुम जाता है। उनका 
ह शरीर ही तलवाररूप बनता हैं। कहीं बाहरसे कोई चीज उठाकार तलवार नहीं 
बनाया वह तलवार देहका प्रसार है | जैसे यहाँ भी बहुत चीजें तो नही' बन सकती हाथसे,, 
संगर कलछुली भी बता सकें, चमीटा भी बना सकें, काँटा भी वना सकें, और, मुग्दर भी: 
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बना सके | कितनी ही चीजें अग्पन भी यहां हाथसे थोड़ी-थोड़ी बना लेते हैं पर अपनी 
विक्रिया नहीं है इसलिए इस हाथका ही तरेड़ बरेड़ करके किसी रूप बना लेते हैं, पर 
नारकी जीवके अपुृथक्‌ वेक्रिया है। वह इच्छा करते ही अपनेको सर्परूप बना ले, विच्छूरूप 
बना ले यह सब उनके शरीरका विस्तार है। 

सिंहादिकरूप भी नारकशरीरकी विक्रिया--जैसे कहते है कि इस जीवको पिह 
खाता है, तो वहां सिंह कहां रहता है। जब वह नारकी यह ख्याल करता है कि मैं इसे 
सिहरूप बनकर खारऊँ तो वह सिहरूप बनकर उसको पीड़ित करता है। वह सिहरूप भी 
नारकी जीवके शरीरका विस्तार है। यों अपने आपमें ही भ्रपनेको परिणमाता है, किसी दूसरी 
वस्तुको नहीं परिणमता है | वस्तुवोंमें परिशमनका स्वभाव पड़ा है, परिणमते रहते हैं पर 
अपनी जातिरूप परिशमेंगे, परकी जातिरूप न परिणमंगे । 

तो यह भी गुण सब द्रव्योंमें हैं कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही रूप परिणमेगा, दूसरेके 
रूप न परिणमेगा | इसको बोलते हैं भ्रगुरुलघुत्व और प्रत्येक पदार्थ प्रदेशमें है । कोई पदार्ष 
ऐसा नहीं है कि है और, आकार कुछ भी न हो । चाहे अमूर्त श्राकार हो या ध्षूर्त श्राकार 
हो । यह प्रदेशवत्व भी सभी पदार्थोमें है और सभी पदार्थ किसी न विसी प्रकारके ज्ञानके 
द्वारा प्रमेय हैं। ऐसा प्रमेयत्व गुणा भी है। यों समस्त द्व्योंमें चाहे अमत द्रव्य हो, चाहे 
मृते, द्रव्य हो, पर सभी ब्ृव्योंमें ६ साधारण ग्रुण होते हैं। यह तो साधारण गुणोंकी बात 
कही है । 

असाधारण गुण भेदविज्ञानका आधार--प्रत्येक पदार्थमें ्रसाधारण ग्रुण भी होते 
हैं, जो अपनी जातिमें रह सके किन्तु दूसरेकी जातिमें न रह सके । चेतन गुण जीवके ही 
न मिलेगा, पुद्गल आदिक द्रव्योंमें न मिलेगा । पुद्गलोमें मुतिकता घुरा मिलेगा, रूप, रस, 
गंध, स्पशेमयता मिलेगी, श्रन्‍्य द्रव्योंमें न मिलेगी । तो यह जो भेदविज्ञान होता है वह सर्व 
गुणोसे नहीं होता है किन्तु असाधारण गुणोंसे होता है । साधारण गुणोंसे इसकी सुरक्षा रहती 
है। आत्मामें जो चैतन्य नामक असाधारण ग्रुण है उसके कारण इसकी जो सृष्टि होती है 
वह चेतनात्मक होती है । 

सोपाधिदशामें ज्ञानके करणश--उपाधिसस्बन्धसे ज्ञानकी उत्पत्तिके कारण ५ इन्द्रियां 
और एक मन है | इस प्रकार ६ उत्पन्न होते हैं। इन ६ करणोंके द्वारा यह जीव जानता 
है | स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु और श्रोत ये तो स्पष्ट हैं पर एक अंतःकरण है जो लोगों 
को दिख नहीं सकता । भीतर ही है | उसका नाम है मन, और यही अंतः:कररा आजके 
बतानेमे दिल और मस्तिष्क दो रूपोंमें माना गया है । झास्त्रोंमें मनको अनवस्थित कहा है । 
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कुछ इस प्रकारके रंग तरंग वाले हैं कि ये श्रपता श्राकार भी कुछ हृद तक भिन्‍--सभिन्‍त 
स्थानोंमें करते हैं और इनका भाव तो अत्यन्त ही अनवस्थित है। जैसे कि लोग कहा करते 
हैं कि यह मन थोड़ी क्षणोंमें किधर है और हजारों मील जानेमें इसे एक सेकेण्ड भी नहीं 
लगता । भीतरमें विकल्पोंके भी नाना परिणशमन हैं । 

मनकी अनवस्थितताका एक उदाहरण--एक श्रावकने अपने मित्र साधुके सम्बंधमें 
समवशरणामें पूछा--प्रभो ! अयुक साधुका इस समय कैसा परिणाम है ? उत्तर मिला कि 
इससे एक ही सेकेण्ड पहिले ऐसा परिणाम था कि यह मरकर ७ वें नर्कमें जाता किन्तु इस 
समय उसके अन्दर ऐसा परिणाम है कि वह ७ वें स्वगेमें उच्च देव होगा । तो मनकी 
अवस्थितताकों हम आप सब जानते हैं| क्षसमें ऋर परिणाम हो जाय और कुछ क्षणमें ही 
विशुद्ध परिणाम हो जाय । पर ऋरता छोड़कर विजुद्ध परिणाममें श्रा जाना यह ज्ञानी पुरुष 
से ही बनता है । अज्ञानी १रुषमें यह साहस नहीं है कि ऋूरता शीघ्र छोड़ सके । बड़ा समय 
लगेगा । उसका मन क्षण-क्षणमें डोलता रहता है । 

मनकी टिमप्रकारीय गति--यही मन दो प्रकारके काम्ोंका कारण बनता है। एक 
तो जाननका कारण और एक प्रीति अ्रप्रीति करनेका कारण । इस मनमें ही ये दो प्रकारके 
काम हैं । जिस प्रकारतामें यह मन जाननेका कारण है उस प्रकारको कहते है मस्तिष्क और 
जिस प्रकारतामें यह प्रेम करता है, द्वेष करता है उसे कहते हैं दिल । दिल और दिमाग ये. 
दोनों जैनसिद्धान्तमें पृथक्‌ करण नहीं बताये गए हैं किन्तु एक ही अन्त:करण है । इस मन 
में ही दो प्रकारकी कारणता है--एक जाननेका करण बनना और एक रागद्वेषका करण 
बनना । दे ह 

व्यावहारिक अजुभव ओर उसका कारण--व्यावहारिक श्रनुभवमें ऐसा देखा जाता 
है कि जाननेकी उत्सुकता करता है तब सिरपर या इस मस्तिष्कपर जोर डालता है। और 
जब प्रेमकी बात है राग अनुराग और भक्‍क्तिकी बात है तब दिलपर जोर पहुंचता है। सो 
इससे कहीं दो जगह करण नहीं बन गया कि मस्तिष्क सिरमें पहुंचा श्रौर दिल वक्षस्थलमें 
पहुंचा । किन्तु एक ही जगह रचनाकी प्राप्ति मनकी अनवस्थितताके कारण वह अपनी-२ 
प्रकारतामें दो प्रकारकें मूड बनाता है। जैसे अपना उपयोग एक है पर इस उपयोगको बाहर 
की ओर करके भी हम पदार्थोको जानते हैं तो बहिर्मुखता होकर पदार्थोको जानना नए ढंग 
से होता है और इस उपयोगको ही अन्तर्मुख करके हम कुछ जानते हैं तो अ्न्तर्मख करके 
जाननेका ढंग और दूसरी किस्मका है। इसी प्रकार यह मन जब जाननका साधन होता है 
तो वह सिरकी श्रोर उन्मुख होकर कारण बचता है। और यह मत जब रागद्वेषका साधन 
बनता है तब यह अपने आपमें केन्द्रित होकर, विलीन होकर कारण बनता है। ह 
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सनकी वृत्तिय--गरनकी बहिम सथृत्ति ज्ञाकका साधन है श्रौर मनकी भन्तमु खर्वा 
गहंप वा कारण है और ऐसा अब श्रनुभवमें भी झा सक्रता है कि जब हम किसीसे राग 
करते हैं तो हम श्रपने श्रापके दिलमें केन्द्रित हो जाते हैं, बैठ जाते है, घुस जाते है, बिलीन 
हो जाते हैं और आ्ात्मानुभव करते हैं किन्तु जब इस मनको जाननके सावनदपसे, बनाते 
है तब यह मन अपने मूल स्थानसे वहिमुख तरंग लेकर अ्रपनी वबृत्ति करता है इसलिए दिल 
ग्रौर दिमाग दोनों ही मनकी अ्वस्थाएं हैं, कोई ७ वाँ करण नहीं हैं कि जऊँसे ५ करण 
बाहरी हुए. ऐसे ही श्रंत:करणा हुआ मन याने दिल अथवा दिमाग । 

असाधारण गुणसे व्यवम्था--चर्चा प्रकृतमें यह चल रही थी कि पदार्थेकि श्रसा- 
धारणा गुणके द्वारा परवस्तुवोंका भेदविज्ञान हो सकता है। साधारण गुणोंसे वस्तुका 
भेद नहीं होता है | अ्रस्तित्वसे बया भेद करें ? सभी पदार्थ श्रस्तित्वमय हैं, इसी प्रकार शेष 
५ साधाररा गुणोंसे हम पदार्थोका क्या भेद करें ? सभी पदार्थ ६ साधारण गुणोंसे तन्मय 
हैं । तब भेदविज्ञानके लिए हम पदार्थों ्रसाधारण ग्रुणोंको जाना करते हैं। यहां आत्माका 
असाघा रगा गुण बताया है चतन्यस्वरूप । जो सात्र चैतन्यस्वरूपको श्रविच्छिन्न ज्ञानधाराके 
द्वारा जानता हुआ शुद्ध स्थित रहता है, भारघन भावोंसे युक्त हो रहा है, इस कारण वह 
ज्ञानमय ही होता है और फिर ज्ञानमय भाव हो जानेके कारण रागद्वेष मोहकी सत्ता रुक 
जाती है श्लौर वह शुद्ध चेतन्यमान्न निराकुल सहज आनन्दमय शअ्रनुभवको प्राप्त होता है। 

..._ ज्ञानमय भावसे अज्ञानमयभावका निरोध--शुद्ध तत्त्वकी दृष्टिमें यहु जीव शुद्ध ज्ञाव- 
मय होता है । आगे यह कहेंगे कि जब ही यह जीव अ्रपनेको अशुद्ध स्वरूपमें जानता है उस 
समय पह जीव अशुद्ध अवस्थाको प्राप्त होता है। इस कारण सर्वपदार्थोस्ि पृथक्‌ केवल 
निज अ्रसाधारण गुणमय आत्मस्वरूप की पहिचान कर लेना आत्महितके लिए तो आवश्यक 
है । जो जीव निरन्तर धारावाही ज्ञानके द्वारा शुद्ध श्रात्माको प्राप्त करता हुआ ठहरता है 
उसका ज्ञानमय भाव होता है। सो ज्ञानमय भावसे अज्ञानमय भाव रुक जाता है। रागद्वेष 
मोह भ्रज्ञानमय भाव हैं । यह अज्ञानमय भाव रुके तो सही फिर ज्ञानका अनुभव होता है। 

क्लेशका कारण अज्ञान्मयी कल्पनायें--जगतके जीवोंको क्लेश और कुछ नहीं है । 

अपने श्रापके प्रदेशमें अपनी कल्पना और ख्याल बनाकर अज्ञानमय-भाव. उत्पन्त- करता है 
श्रौर दुःखी हो रहा है। शांति होनेके लिए बाहरमें कुछ नहीं करना है, श्रपने आपके 
ग्र्तरमें कुछ करना है। किन्तु जो ज्ञानमय भावसे अशुद्ध श्रात्माको ही देखता रहता है 
र्थात्‌ मैं क्रोधी हैं, मैं चतुर हूँ, मैं धनी हूँ, अमुक जातिका हूं, अमुक कुलका हूं--इस प्रकार 
अपने शुद्ध श्रात्माको देखता है उसका अशुद्ध अज्ञानमय भाव है। अज्ञानमय भावसे रागहेष 
भाव नहीं रुक सकते । ज्ञानमय भाव तो रागद्वेष मोटके आखवणके ही कारण हैं। अज्ञान-, 
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" 
मय अपने श्रापको जानता हुआ वह अशुद्ध श्रात्माको प्राप्त करता है । 
संवरका कारण---इससे यह सिद्ध है कि शुद्ध आात्माकी उपलब्दिसे ही संवर होता 
है । और संवरतत्त्व श्रदू्ुत अद्वितीय है । मित्र कहो, पिता कहो, ईश्वर कहो, रक्षक कहो 
यह एक संवर परिणाम है | स्वामी समंतभद्राचार्यने कहा है कि पाप रुक गया है तो और 
सम्पदासे क्या प्रयोजन हैं? सबसे अतुल महिनीय सम्पदा है तो पापनिरोध है। पर यदि 
पाप नहीं रुकता है, आता है तो अन्य सम्पदासे क्‍या प्रयोजन, क्योंकि पाप तो कर रहे हैं । 
उसके फलमें तो श्राकुल॒ता ही होगी । और कर्म विपाकके समयमें भी श्राकुलताएँ होंगी, सो 
भैया | अपने आ्रापको इस प्रकार देखना चाहिए कि मैं भ्रकेला हूँ, घररहित हूं, शरीर- 
रहित हूं । और की तो बात वया, अपने आपमें जो ममता रागह्नेष विभाव परिणाम होते हैं 
उन परिणामोंसे भी रहित हूं। मेरे सहज सत्त्वके कारण इस सहजस्वरूपमें केवल चैतन्य 
चमत्कारका स्वरूप विलसित होता है। मैं शुद्ध हूं, ज्ञानी हूं, ज्ञानावन्‍्दघन हूं । इसे योगीन्द्र 
ही समझ सकते हैं, ज्ञानी पुरुष ही जान सकते हैं। ये सव संयोगजन्य भाव विभाव ये. 
बाह्य चीजें हैं | वे बस्तुयें मुझसे सर्वथा भिन्‍न हैं । ये तो चेतन. श्रचेतन प्रत्येक द्रव्य प्रदेशोंसे 
भी भिन्‍न हैं और ये रागादिक भाव यद्यपि श्रात्मप्रदेशोंमें होते हैं किन्तु कुछ समयके लिए 
होते हैं, निमित्त पाकर होते हैं, अ्रन्तरमें स्वरसतः उत्पन्न नहीं होते; इस कारण वे भी 
बाह्य भाव हैं । वे मुभसे भिष्न हैं। इस प्रकार भेदविज्ञान करनेसे जो अनात्मा है उससे 
उपेक्षा हो जाती है । श्रौर जो आआत्मतत्त्व है. उसमें प्रवेश होता है । इस प्रकार शुद्ध आत्मा 
का उपयोग द्वारा यदि आलस्बन है तो कर्मो का संवर होता है । 
धारावाही शुद्धावलोकनका फल--पृज्य श्री अमृतच् न्द्रजी सूरि एक कलसमें कह रहे 
हैं--यदि कथमपि धारावाहिना वोधनेन श्र वमुपलभमान: शुद्धमात्मानमास्ते । तदयमुदयमा- 
त्मारामसात्मानमात्मा परपरिणति रोधाच्छुद्धमेवाभ्युपैति । यदि धारावाही ज्ञानके द्वारा इस 
ही प्रकार ध्रुव आत्मतत्त्वको प्राप्त करता हुआ शुद्ध श्रात्माको पाता है, शुद्ध श्रात्मारूप उप- 
योगमें ठहरता है तो यह आत्मा उदय होता हुआ अपने श्रात्माके प्रदेशोंसे, रागह्रेष भावोंसे 
दूर करके शुद्धतत्त्वको प्राप्त कर लेता है । इस प्रकार छुद्ध आत्माकी प्राप्तिसि सम्बर होता 
है । वया करना है ? कर्म नहीं आने देना है। इन कर्मोके आनेके निमित्तभृत जो रागादिक 
विवार हैं उन रागादिक विकारोंमें उपयोग न लगावो । कर्मोका उदय श्राता है. ये होते हैं 
र तुम्हारे ज्ञानमें तो वहु बल है कि न उपयोग उसमें लगावें । जब रागादिक विकारोंका 
प्योग द्वारा ग्रहणा न करेगे तो ये रागादिक विकार स्वयभेव छूट जायेंगे । 
त्मग्रण हां परमाथरक्ष:--इन जीवोंका शरण केवल सम्वरभाव है | विपय 


कपायोंमें जो अतुरक्ति फरते हूँ उनके ये रक्षक वे होंगे । रक्षक मात्र अपना परिणाम होगा । 


करे जाओ हे हैं+ मेजर लक + क्‍्कपुनीय अअतोजडज कु #» 9. 


अत सम आह के अस 


२८० पमयसार प्रवचन अ्टम पस्तक 


जिस परिणाममे उद्ध ज्ञानस्वरूप ह्ष्ट हो ९! है, यह एक है । इस आत्मर्वभाव 
*गवानके ज्ञर बिना यह जीच अरब तक जा आया जिस-जिस भवमें जिन 
जिन भोही जीवोंका संग मिलता है उ. हाय भोही « ' यह अपना लेत 
तु इस अपनानेका रणाम तो ३ 7 जैन शासन पानेका तो फल यह 
है कि अप आपमें गानमात्र वें | यह बात्त जैसे बने तैसे कर 
त्मिहितेषीकी झ त्महितमें आत्मकल्याण॒क्रे लिए भव्य जीवने न किसीक 
पकोच किया, ५ किन्तु जैसे त्मदेव आनन्दम अभ्ैत हुआ तँसे ही उनका 
साराहां ँया । ६ खण्डकी विश ने वाले हजारों राजावोके बीच अपनी प्रतिष्ठा 
ने वाले चक्र र्ती ण ज्ञान प्रा पर भ्र५ आत्माके शांत आनन्दमय 
वरूपका स्व हैं, उनका एकदम से ठाचा बदल जाता है। भकान बे, | 
रानियां के हैं, राजा लोग बह्ढी हैं के भुकाव उन बाह्यकी ओर नहीं रहता है। 
ने आत्मतत्त्वकी फैंकाव रहता , ऐसा भुकाव गविनभर बना रह्ष तो 
के।ई अवसर कर कदाचित ँत हो जाय तो बैव जो पुरुषार्थ किया गया उसके फल 
अन्तमु हत॑में थ)३ हैं। दिनोंगें 4 ल्यकी प्राप्ति होती है आग ऐसी होती है कि 
मातम नहीं / बहुतसे कोयलेगे आग सुलगा दी तो कुछ कोयलो: यह मालुम नहीं! 
ड्ता कि जल हैं किन्तु भीतर ६) वे दहक रहे है, । एकदस रपृष्ट' 
फेर वह आग हो जाती है। ग॒ विस्थामें यह भेदविज्ञानकी जल रही है तो 
लोगोंको उसकी ज्ञानकी माका, किन्तु कोई क्षण पा एकदम उसका 
भताप विकति ॥॥ 
शान्तिका अनस्वरूपातुभव-._) या ! जांतिष गाय कितना ही यत्व करक्षे 
देख लो प्रयत्न नि ंड ज्ञानस्वरूप हैं, सबसे जदा हैं, आ: शिवत्‌ श्रमृतत 
गी इस हूपमें जो कि यथा तरूप है, अनुभव करनेपर पाति भिल्लेगी | है अ्रनुभव 
अभी जीजघ्न बना लिया जा. चाहे श्रतु भी लि पर इस यधार्थ, 
अनुभवके बिना आत्मञांति हीं प्राप्त क पकर जिज्ञासु 


अब' सर 
शिष्य प्रइन करता है तेहे सम्वर क्रिस उकारसे होता है ? उत्तरमें भी कुन्दकुन्द प्रभु 


अप्पाणामप्पणा संधिऊण दो 3 'एापापजोग्रेस । 
“पणाणासम्हि ठ्दि रच्छाविरञ्) 4 अग्णमह ॥३८ ७॥ 
४  भ्रप्पा । 


णवि कसम सोकम्य पढ़ा चेयेड एयत्त ॥ 7८८ ॥ 
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अप्पाण फायंतो दंस्णणाणमञ्रों श्रणण्णमओं | . हु 
ह लड॒इ अचिरेणा अप्पाणमेव सो कम्मविप्पमुकक्‍्क ॥१८९॥ 
न्दकन्ददेव सीधे सरल शब्दोंमें कह रहे हैं कि जो आत्मा अपने श्रात्माको श्रपने 
द्वारा पुण्य पापरूप सभी योगोंको रोककर दर्शन ज्ञानमें स्थित होता हुआ अन्य वस्तुकी इच्छा 
रहित और सर्व संगोंसे मुक्त होता हुआ आत्माके ही द्वारा भ्रात्माको ही ध्याता है तथा कर्म 
नोकर्मोंको नहीं ध्याता, सो श्राप चेतता हुआ चेतनारूप होनेसे उस झूपके एकत्वका अनुभव 
करता है वह जीव दशन ज्ञानमय हुआ, और श्रन्यरूप नहीं हुआ करता है, सो श्रात्माका 
ध्यान करता हुआ, थोड़े ही दिवोंमें कर्मोसे रहित आत्माकों प्राप्त होता है । 
आत्महितके अर्थ प्रथम कर्तव्य--भैया ! क्या किया इसने ? अपने आत्माको पुण्य 
श्रौर पाप दोनों योगों से रोका । यद्यपि पुण्य -और- पापमें मुकाबलेतन पुण्यमाव भला है 
क्योंकि पापमें तो विषय श्रौर कषायोंकी तीज्नता रहती है और उन परिणामोंसे रहा सहा 
पुण्य भी बर्बाद हो जाता है। पाप सर्वथा वर्ज़नीय है। पापकी अपेक्षा पुण्यभाव शुभ है किन्तु 
जिसको सदा कालके लिए स्वाधीन शांति चाहिए, और स्वाधीन शांतिका जिसने कदाचित्‌ 
दर्शन किया है ऐसे पुरुषका उपयोग न पापमें एंसता है और न पृण्यमें फंसता है | वह तो 
सीधा साक्षात्‌ ज्ञान-वभाव रूप धर्ममें उपयोगको लगाता है। तो ज्ञानी जीव सर्वप्रथम क्‍या 
करे कि पुण्य पापरूप रोगोंको अपने आत्मासे रोके । 
गेगनिरोधका परिणाम--पुण्यपाप योगोंक़ो रोककर हितार्थी शुद्ध ज्ञानमात्र अनुभव 
करे यही हुआ ज्ञान और दर्शनमें स्थित होना | जेसे कभी किसी दुकानकी चिता हो या 
विदेशमें कोई झ्रापका कारखाना हो और उसकी आप चिता करते हुए बेठे हों'तो बातें 
करने वाला या वक्‍ता यह पूछता है कि इस समय तुम कहाँ हो ? तो वह बीती बातका 
जवाब देता है कि हम बम्बईमें थे | याने बम्बईकी सोच रहे थे कामकाजके बारेमें तो वह 
कहाँ स्थित हुआ ? बाम्बेमें स्थित हुआ । - अपने प्रदेशकी बात॑ नहीं कह रहे हैं । वह अपने 
असंख्यात प्रदेशोंमें ही स्थित है किन्तु उपयोग द्वारा बाम्बेमें स्थित है। अ्रच्छा समस्त पर- 
द्रव्योंका विक्रल्प त्यागकर यदि कोई आञात्माके उस शुद्ध ज्ञान दर्शत स्वरूपमें श्रपना उपयोग 
लगाये तो बतावो कि भ्रब वह कहाँ स्थित है ? वह दरशन ज्ञानमें स्थित है। तो इस प्रकार 
पुण्यपापरूप दोनों योगोंकी रोककर दशेन और. ज्ञानमें स्थित होता हुआ अन्य पदार्थोकी 
इच्छासे विरक्त होकर जो पूवे रोगोंसे मुक्त हुआ अपने आत्माका ध्यान करता है वह जीव 
उस शुद्ध आनन्दमात्र अपने परिणमनको प्राप्त करता है । 
आ्तारंक आनन्दक्का बल--इस स्वाधीत आनन्‍्दके अचुभवसें.ही वह सामर्थ्य है-कि 
भव भवके बाँघे हुए क्मोंक्रा क्षय कर सकता है। झ्रानन्‍द तो सभी लोग चाहते हैं, पर आनन्द 
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के उपायमें जरा हिम्मत करके चलना चाहिए । आ्रानन्दका उपाय है निज शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी 
दृष्टि रखना । अन्य सब धोखा है, मायाजाल है'। किससे स्नेह करते हो ? गरहमें जो ४-६ 
सदस्य आए हैं उनमें भी लगिए यह गृहस्थ धर्म है, सद॒व्यवहार करो, रक्षा करो बिन 
अन्तरमें यह संस्कार बसाना कि ये लोग मेरे हैं, ये मेरे सर्वस्व है यह तो मिथ्या परिणाम 
है और जहाँ ऐसा मिथ्यात्व अध्यवसान हो जाता है वहाँ निराकुलताका दर्शन नहीं होता । 
वह जीव श्रन्तरमें श्राकुलित ही बना रहता है। क्‍या होगा अब, कैसे इनकी रक्षा हो, 
केसे इनका खर्च चले, क॑से यह सब गाड़ी खिंचे ? अरे यह सब कर्माधीन है। तुमतो 
अन्तरमें ज्ञान सुधारस चखो । 

निर्णयानुसारिणी चेष्टा--ज्ञानी पुरुष तो कायदे कानुरके अनुसार अपना काम करते 
हैं, अत: ज्ञानीके चित्तमें कोई दुःख नहीं होता । कया कायदा कानुन है ग्रहस्थोंका ? धर्म, 
श्रथे, काम तीन पुरुषार्थ हैं | धर्ममें पुण्य करना, सुबह उठना, पूजा, भक्ति करना है; अर्थमें 
धन कमानेके समय अपनी दुकान आफिस आदिका कार्य करना, फल क्या मिले ? उस फल 
में अपना अधिकार न जमावो । जो भवितव्यमें है, जो कर्मोद्यसे प्राप्त होता हो होने दो । 
कर्तव्य यह है कि जो प्राप्त हुआ है उसमें ही श्रपना विभाग बना लो। सोचते है लोग 
व्यथमें कि मेरा गुजारा इतने में नहीं होता । अरे कदाचित इससे श्राधा या चौथाई ही होता 
तो क्‍या उतनेमें गुजारा न होता ? श्रवश्य होता । अन्य लोगोंको देख लो गुजारा चलता है 
कि नहीं चलता है । कामका मतलब पालन, सेवा, भोग उपभोग है। भोही पर्यायबुद्धि भी 
छोड़ना नहीं चाहते, विषय कषाय भोगनेको प्रसक्ति भी दूर नहीं करना चाहते और चाहते 
हैं कि शांति प्राप्त हो, सो नहीं हो सत्ता है। कर्तव्य यह है गरहस्थका कि त्रिवर्गका समान 
सेवन करें | 

गृहस्थका लक्ष्य-ग्रहस्थोंका मुख्य ध्येय धर्म धारण करना है, जिन खटपटोंमें उनका 
सयय अधिक लगता है उनका ध्यान नहीं है | हालांकि ग्रहस्थ धर्म ऐसा है कि अधिक समय 
बाहरी कामोंमें उपाज॑नमें जाता है पर लक्ष्य उसका उपार्जन है ही नहीं । उसका लक्ष्य तो 
केवल एक है क्रि कब कैवल्य अवस्था हो ? मैं केवल रह जाऊँ, सहज ज्वानस्वभावमात्र ही 
अनुभर्ऊ | ऐसा ज्ञानस्वरूप हमारी दृष्टिमें बसा रहे । ऐसी दृष्टि बिना यह धर्मंका अधिकारी 
नहीं हो पाता है। धर्म कही क्रियाकांडोंस नहीं मिलता है। क्रियाकांड तो धर्म करनेका 
वात्तावरण बनाया करते है। धर्म त्तो आत्मस्वभाव जो ज्ञानमात्र है उसका अनुभवन है । 
पूजा करते हुएमें हमें यह अवसर आ सकता है क्‍योंकि प्रश्ुके गरुणोंपर हमारी दृष्टि जा 
रही है ता। और कसा ही स्वरूप मेरा है तो ऐसा अवसर आता है कि हम अपने स्वरूप 
का अनुभव कर सकें । गुरुसत्संग, शास्त्र स्वाध्याय तो ऐसे वातावरण है कि जो विषय 
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- “कपषायोंसे दूर रख. कर मुझे एक ज्ञानस्वरूपका स्पर्श करा सकेंगे । इसलिए ये सब. बाह्य 
: क्रियाकलाप हमारे धर्मेवारंण करनेके प्रयोजक. हैं, -पर ये. क्रियाकलाप स्वयमेव धर्म नहीं 
-हैं। धर्म तो आत्माका शुद्ध परिणाम है। भेया | आओआत्मस्वभावरूप “इस पर्मभावपें . श्थित 
होना यह गृहस्थंका लक्ष्य होता है.। यद्यपि गरहस्थ रहता है निम्न पदमें पर देखता है उच्च 
'पदको, यह है गृहस्थका उन्‍ततिकारक साधन | . .... € 
संवरोषयोगी कार्यत्रितय--ज्ञानी पुरुष संवरतत्त्वके लिए पुण्यपाप रूप दोनों योगों 
'को रोकता है और शुद्ध ज्ञांनस्व्ररूपमें स्थित होता है । - और श्रन्य द्रव्योंकी इच्छासे विरक्ते 
होता है । भैया ! तीन चीजें यहाँ कही गई हैं, सर्वप्रथम पुण्य पाप योगोंसे उपेक्षा करनां 
द्वितीय बात अपने दर्शन ज्ञानस्वरूपमें स्थित होता और तीसरी बात समस्त इच्छा विकल्पों 
को दूर करना | ये सब बातें हैं, त्रेसे तीनों बातें एक हैं . एक ही श्ात्मामें, यों. तीनों बातें 
वय॑ शभ्रा जाती हैं ज्ञानानन्द स्वभावपात्र आत्मतत्त्वकी दृष्टिसे | इस प्रकार यह जीव शुभ 
अंशुभ योगोंसे दूर हुआ इससे दर्शन ज्ञानमें स्थित होता है। इससे रागद्वेष मोह संतान रुंकेते 
हैं, नवीन कर्मोका श्रास्तत्र रुकता है, अपना ही पथ विशद होता है । ै 
दृष्टिका प्रताप---जो जीव शुभ श्रशुभ योगसें प्रवतेसानल अपने आात्माकों इढ़तर भेद- 
विज्ञानके द्वारा श्रात्मामें ही ठहराता है ओर शुद्ध ज्ञानदर्शनात्मक- निज आत्मद्रव्यमें ही 
प्रतिष्ठित करता है तथा परद्र॒व्योंकी इच्छाको त्यागकर . समस्त परिमग्रहों से विमुक्त होता है 
सो श्रत्यन्त निष्प्रंकम्प होता हुआ रंच भी कर्म श्रौर नोकर्मको न छूकर आ्रात्माका ध्यान 
करता हुंआआा एक. निज एकंत्वस्वरूपकोीं चेतता है, वह. शीघ्र ही सकलकर्मविमुक्त होता. हुआ 
श्रांत्माको प्राप्त कर लेता है । किसी चीजको पंनिका उपाय. केवल :हृष्टि है। आत्माके हाथ 
पर नहीं, किसी पदार्थकी छू सकता नहीं, यह तो केवलज्ञान दर्शनात्मक है और ज्ञानदर्शनकी 
परिणति करता है वह दृष्टिसे ही छूता है, तो जिसकी दृष्टि सहज शुद्ध ज्ञानमात्र स्वरूप 
उसने शुद्ध आत्माकों पाया और जिसकी. हष्टि औपाधिक विकाररूप-अ्रपनेको: मानने 
की है. उसने अशुद्ध झात्माको पायां। अजुद्ध आत्माके पानेमें ये शुभ अशुभ योग आया करते 
है जो कि रागद्वेषमोहमूलक हैं । किसी पदार्थ सम्बन्धी रागद्वेष या मोह हो गया तो शुभ 
या अशुभ योग ही तो हुआ करता है। [ऐसे शुभ अशुभ योगसें वर्तमान श्रात्माको- अथवा 
ग्रेगोंसे हटकर अपने झात्माको रोकना यह ही सम्वरका उपाय है । 2] 
:. विजयका कारण उपेक्षा -- एक कहावतमें कहते हैं कि “बड़ी मार -करतारकी दिलसे-.: 
दिया उतार ।! घरमें १० आदमी रहते हैं। उनमें एक भाई प्रमुख है जो सबकी -्येवस्थां :+ 
करता है,- वह अकृपा करे तो सब लोगोंकी उपेक्षा कर देता है । जिसकी उपेक्षा.की जाती 
है वह यह सोचता है कि इससे तो. भला यह था-कि मार लेता, पीट लेता, गाली दे देता 
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पर यह उपेक्षा की जाना असह्य है। बरबादीका प्रबल कारण उपेक्षा है। रागद्वेष या कर्मा- 
दिक इनका विनाश्ञ उपेक्षासे होता है। इनकी उपेक्षा कर दें, ये अपने झ्राप मिट जायेंगे । 
उपेक्षा कब होगी जब परम आनन्दमय ग्रत्यत्त विविक्त चैतन्य चमत्कार मात्र आ्रत्मस्वरूप 
इृष्टिमें हो । जिस बच्चेको खेलनेकी आदत है उसको खिलौना दे दो तो वह अपने खिलौने 
को खेलता रहेगा | आप उसे खिलौना न दोगे तो दूसरेके खिलौनेपर ललचायेगा, रोवेगा । 
मुझे तो खिलौना चाहिए | इसी प्रकार इस जीवकों रमण करनेकी आ्रादत है, चारित्रगुण है 
इसमें, तो कहीं न कंहीं रमेगा । यदि परम झानन्दमय निज स्वरूप इसके उपयोगमें रहे तो 
वहः. अपने उपयोगमें खेलेगा और अपने आपके शुद्ध स्वरूपका पता न होगा तो बाध्दरी 
पदार्थोमें खेलेगा। इन्हीं बाहरी पदार्थोकों कहते हैं विषय, विषयोंमें लगेगा । तो यहा यह 
ज्ञानी जीव चैतन्य चमत्कारमान्र आत्माको उपयोगमें लेता है। तो ऐसा शुद्ध, परसे विविवत 
ज्ञानदर्शनात्मक श्रात्मद्रव्यको प्राप्त करता हुआ समस्त प्रद्रव्यमयताको अतिकान्त करके 
अपनेको किसी भी अ्रच्य भावमय न मान करके सकल कर्मोसे रहित रागद्वेष विकारोंसे 
रहित, ज्ञप्ति परिवर्तन क्रियासे रहित आत्माको प्राप्त कर लेता है, यही कर्मोके सम्वरका 
उपाय है । 

इस प्रकरणामें पूज्य श्री अ्रमृतचन्द्रजी सूरि एक कलसमें कहते हैं:-- 

निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्त्या भवति निपतमेषां शुद्धतत््वोपलम्भ: । 
अचलितमखिन्याद्द्रव्यदूरे स्थितानां भवति स च तस्मिनतक्षय: कर्ममोक्ष: ॥ 

अक्षय कर्म मोक्षेक अधिकारी--जो अश्रपनी महिमामें रत है, अपने सहज ज्ञानज्योति- 
मंय स्वरूपका परिचय होनेसे अ्रगाध, गम्भीर, शुद्ध प्रकाशमें रत है, इस जीवके भेदविज्ञानके 
वलके द्वारा शुद्ध आत्मतत्त्वकी उपलब्धि नियमसे होती है। और इस ही कारण समस्त 
ग्रन्य द्रव्योंसे दर अ्रचलित स्थित भव्योंके श्रक्षय कर्मोका मोक्ष होता है | ऐसा मोक्ष होता है 
कि उस मोक्षका फिर कभी: क्षय नहीं होता है | स्कूलमें पढ़ने वाले बच्चोंको छुट्टी प्यारी 
होती है। छुट्टी तो हो गई चार बजे, मगर उस छुट्टीका क्षय हो जायगा, यह उनको दु.ख 
है । फिर दूसरा दित श्रायगा १० वजे, फिर स्कूल जाना पड़ेगा । तो बच्चोंकी -छुट्टीका तो 
क्षय है, किन्तु सिद्धभगवानकों जो छुट्टी मिल गईं उसका क्षय नहीं है । उन्हें छुट्टी मिली हे 
तो अनन्तकालके लिए मिली है । वे छूट गए । 

जैया ! सिद्ध देवोंके भी हमारी जैसी रसारावस्था थी, तब झगड़े रहते थे, परेशानी 
रहती थी उन भावोंक़ी आत्मीयताकी बल्पनामें । परेशानी करने वाला कोई दूसरा नहीं 
था | कोई दसरा हच्य तो झात्माकों छृता भी नहीं हे, और जिन परद्रव्योंका निर्मित्तनमित्तिक 
सम्बंध है, एक क्षेत्रावगाह है वे द्रव्य अब भो स्वयं नहीं छू रहे, किन्तु ऐसा ही निमित्तनैमि 
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त्तिक सम्बंध है कि जिस जीवने रागादिक विकार परिणाम किया उस जीवके एक क्षेत्रमें 
अनन्त कार्माण वर्गणणाएं बद्ध और स्पष्ट रहती है और नवीन भी बँध जाती हैं। बंव रही 
इस हालतमें भी, आत्माके स्वरूपको छुवा नहीं है, निमित्तनैमित्तिक बंत्रत जरूर है। जब 
उन्हें छुट्टी नहीं मिली थी सिद्ध भगवंतोंकों तब क्या हालत थी ? पीड़ित थे, परेशात थे, 
विकारोंको झपनाते थे । जन्म किया, मरण किया, किस-किस गतिमें भ्रमण किया करते 
थे, कैसे-कैसे कष्ट सहे । उन सब कष्टठोंसे सिद्ध भगवंतोंकों छुट्री मिल गई। उनके श्रक्षय कर्म 
मोक्ष हुआ है । तो जो अपनी महिमामें रत हैं ऐसे पुरुषोंकों शुद्ध आत्मतत्त्वकी उपलब्धि 
होती है | 
सामान्य उपयोगढी महिसा-सामान्य व्यापक चीज है, विशेष व्याप्य चीज है, 

श्रपने श्रापके सहज ज्ञानस्वभावका जब उपयोग होता है तो यह भरा और असीम हो जाता 
है, और जहाँ अपनी महिमासे च्युत हुआ और किन्‍्हीं बाहरी पदार्थों्में उपयोग दिया तो 
यही संकुचित हो जाता है। जैसे फूल खिल जाय और रात्रि आये तो वह मुंद जाय | दिन 
शराये तो फिर खिल जाय | इसी प्रकार यह उपयोग अथवा शआ्रात्मा जब छुद्ध सामान्यत्तत्त्वका 
उपयोग करता है उस कॉालमें यह खिल जाता है, व्यापक हो जाता है, श्रत्यन्त आनन्दमय 
हो जाता है । भश्रौर जब अंधेरा छाता है विशेषोपयुक्त हो जाता है, उस शुद्ध सहजस्वरूपके 
अवलम्बनसे चिगता है, बाहरी पदार्थोमें स्थित होता है तो यह बुभ जाता है, संकुचित हो 
जाता है। इस संकुचितपनेकी हालतसें यह जीव दुःखी रहता है, और खिले हुएकी हालतमें 
ग्रसीम व्यापक सामान्यरूप होनेकी हालतमें यह आनन्दमय रहता है | इस प्रकार सम्वरक्े 
प्रकरणमें यहाँ ज्ञानी संतोंकी महिमा गाई जा रही है कि वे श्रपनी महिमामें रहते हैं, इस 
कारण उन्हें शुद्धतत्त्वकी प्राप्ति होती है और समस्त परद्रव्योंसे दूर स्थित होनेके कारण कर्मों 
का अ्रविनाश्री मोक्ष होता है। अब प्रश्न किया जा रहा है कि यह सम्बर किस क्रमसे होता 
है ?” इसके उत्त रमें कहते हैं: -- 

तेसि हेऊ भणिदा अज्कवसाणारि सब्वदरिसीहि । 

मिच्छत्तं अण्णाणं अविरयभावों य जोगो य ॥१६०॥। 

हेउञ्रभावे शियमा जायदि णाणिस्स आरासवरिरोहो । 

आसवभावेण विश जायदि कम्पस्सवि रिरोहो ॥१६१॥ 

कम्मस्साभावेर य शोकस्माणंपि जायइ रिपरोहो। 

कम्मस्साभावेश य संसाररिरोहरं होइ ॥१8२॥ 

संसारनिरोधका क्रम--किस क़मसे संसारनिरोध होता है उस ऋ्रमका यहाँ वर्णन 

चल रहा है। रागद्वेष भोहरूपी आखवोंके कारण सर्वेज्ञदेवने मिथ्यात्व अज्ञान- अविरति भाव 


ए्पद्‌ समयसार प्रवचन श्रष्टम -ुस्तक 


और योग इन चारों अध्यवसानोंको कहा है। श्ज्ञानके इस आख़बका अभाव होनेसे नियमसे 
आ्रास़वका क्षय होता है । करुणानुयोगकी हृष्टिसे तो मिथ्यात्व जहाँ है वहाँ मिथ्यात्वजनित 
आखनत्र नहीं है। जहाँ अधिरति नहीं है वहाँ अविरतिजनित आख़ब नहीं है । इसी प्रकार 
कषायादिकसे भी अलग होनेसे कपायजनित कर्मोका भी निरोध होता है। तथा योगका 
ग्रभाव होनेपर सर्वेथा श्राख़्वका अभाव होता है। कर्मोके निरोधसे नोकर्मका निरोध -होता 
है और नोकर्मका निरोध होनेसे संसारका निरोध होता है श्ौर संसारके ही निरोधका 
नाम मोक्ष है । जगहका नाम संसार नहीं है, क्रिन्तु मलिन परिणामोंका ताम -संसार है। 
और निर्दोष परिणामोंका नाम मोक्ष है| हेष सहितपनेको संसार कहते हैं और ह्वेष रहितपने 
को मोक्ष कहते हैं । 

प्रिणामशुद्धिका फल निराकुलता--भैया ! वीतरागतासे-पा. ले ज्ञानी जीवके राग 
देष भी कुछ पदवियों तक चलता है किन्तु राग ह्ेषमें वे बसते नहीं हैं । उदय है, होते हैं 
विभाव, पर उन उदयोंमें, उनके उपयोगोंमें ज्ञानी जीव फंसते नहों है । से पानीमें नाव 
रहे तो नावका बिगाड़ नहीं होता पर नावमें पानी आ जाय तो दावका बिगाड़ है। इसी 
प्रकार संसारमें ज्ञानी आत्मा बसता है पर ज्ञानीमें संसार बस जाय तो ज्ञानभाव छूटकर 
अज्ञानभाव श्रा जाता है। जगतका नाम संसार नहीं है, मुक्त जीव भी लोकके श्रन्दर ही हैं, 
कही अलोकमें नहीं पहुंच जाते हैं, लोकमें रहकर भी श्ननन्त आावन्दमय हैं । 

मलीमसपरिशामका फूल क्लेश--जिस जगह मुक्त जीव हैं उस ही स्थानमें अ्रनन्त 
निगोदिया जीव भी है। उस ही एकक्षेत्रमें हैं जिस क्षेत्रमें मुक्त जीव है । पर निगोदिया 
जीव वहाँ उतने दु खी हैं जितने दुःखी यहाँके निगोदिया हैं । वहां ऐसी रंच भी सुविधा नहीं 
है कि चलो वे सिद्धलोकके वासी निगोदिया हैं तो इनका स्वासमें १८ बार जन्ममरण 
होता है तो कमसे कम उनका जन्ममरण आधा कर दें, स्वांसमें € बार ही जन्ममररा करें, 
सो नहीं है। वैसा ही क्लेश, वैसी ही मलिनता उनमें है जैसे कि यहाँके निगोदिया जीवोंमें 
है । इस लोकमें ही समस्त द्रव्य रहते हैं, उन द्रव्योंके रहनेसे कुछ अन्तर नहीं पड़ता है । 
रह रहे हैं । परमार्थसे समस्त द्रव्य अपने-अपने स्वरूपमें रह रहे हैं, पर खुदके स्वरूपका जैसा 
परिणाम है वैसा ही उनको फल मिलता रहता है । 

स्व॒रक्षाका- उपा4--मैया ! इत संसारके जीवोंका रक्षक कोई दूसरा नहीं है। श्राँख 
पसारकर देखते हैं, जो दृष्टिगोचर होता है वह सब अपने ही तरह मायामय परिणति वाला 
है । वे स्वयं अशरण हैं, उनका क्‍या सहारा सोचते हो । सहारा तो अपने झ्रापके उस अनादि 
अनन्त अहेतुक स्वभावक्रा लो । इसका ही सहारा ,लो । जगत्त चाहे कैसा ही परिणमे, अपने 
प्रभुका सहारा लेने वाला कर्मोका क्षय करके मुत्तिको प्राप्त करेगा | और श्रपना सहारा 
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छोड़ दिया, बाहरमें हृष्टि दिया तो बाह्मददार्थ न तो शरण हैं, व उनका सदा संयोग है, 
कुछ कालका समागम है पर अंतमें उत्तका वियोग नियमसे होगा । जैसे कि चींटी भींतपर 
चढ़ती है फिर गिर जाती है, फिर चढ़ती है फिर गिर जाती है, फिर चढ़ती है । इसी 
प्रकार यहाँ भी भाव चढ़ता है, फिर गिर जाता है | गिरने दो चढ़ने दो, पर अपनी धुन 
यही रखो कि हमको तो अपने परिणामोंमें चढ़ता ही है | यह निज शुद्ध ज्ञानमात्र जो पर- 
मानन्दमय स्वरूप है उसकी दृष्टि करना है। उस हदृष्टिमें रहें तो हमारी रक्षा है श्लौर उस 
हृष्टिमें न रहें तो न पड़ौसके लोग रक्षक हैं श्रौर न कुटुम्बके लोग रक्षक हैं । हमारी रक्षा 
करनेमें समर्थ कोई दूसरा पुरुष नहीं है । 
जिनशासनसे उपलब्ध भ् व--जैन शासनकी प्राप्तिका सर्वोत्कृष्ट फल यही है कि 
ऐसी दृष्टि जगे कि मैं सर्वसे भिन्‍न केवल ज्ञानमात्र हूं । मेरा न कोई दूसरा सुधार कर सकता 
और न कोई बिगाड़ कर सकता । मुझे कोई सुख या दुःख नहीं दे सकता । यह मैं ही अपने 
आपके स्वरूपसे चिगकर बाह्य श्रथोमें विकल्प करता हूँ तो स्वयं ही बिगड़ता हूं, स्वयं ही 
दुःखी होता हुं। सर्वे पदार्थ स्वयं सत्‌ हैं। किसी भी पदार्थक्ा कोई दूसरा पदार्थ कुछ 
परिशमन नहीं कराता। ऐसा आत्मस्वहप समझकर अपने आपमें रमनेका यत्न करना 
चाहिए । यदि अ्रपने खिलौनेमें न रम सके तो बाहरी दूसरे पदार्थरूपी खिलौनोंमें बुद्धि फंस 
जायगी श्र दूसरेका खिलौना तो दूसरेका ही है। उसपर तो इस बालक जीवका कुछ 
अ्रधिकार नहीं है । तो वे खिलौने सदा साथ रहते नहीं, मनके माफिक परिणमते नहीं तो 
निरन्तर आकुलताएं बनी रहती हैं । 
वास्तविक जीवन--भैया ! कोई क्षण ऐसा हो जब ज्ञानमात्र आत्मस्वभावका शअनु- 
भव हो, वही वास्तविक नया दिन है, नया क्षण है वही । जीवनका प्रारम्भ वह से है जहांसे 
पासा एकदम पलट जाय, यह बड़े साहसकी बात है | आजका समय कई बातोंमें कुछ क्षीण 
है। शरीर बलसे, मनोबलसे सत्संगबलसे सब ओरसे क्वासका परिणाम होता जा रहा है। 
ऐसे समयमें भो जो ज्ञानी गृहस्थ संत श्रावक अपने आपके स्वरूपकी दृष्टि बनाए हुए 
गृहस्थ धर्मको निभाते हैं वे इस कालके आदर्श मुमुक्षु है। जितनी क्षण अपने शुद्ध ज्ञान- 
स्वरूप पर दृष्टि तो स्वरक्षा है और जितने क्षण अपने स्वभावसे चिग्रकर बाह्य पदार्थोमें 
दृष्टि रहेगी उतने क्षण शअरक्षा है । 
मोच्षमाग व संसारमार्ग--संवर ग्धिकारके प्रकरणमें ये अंतिम तीन गाथाएँ हैं | 

यहाँ संवरका ब्नम बतलाया जा रहा है। रंवरका विरोधी है श्राख़व । उस आखवका मूल 
है ग्रध्यवसान श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व अविरति अज्ञान और योग । इन चार चीजोंमें तीन चीजें 
तो *हों है जो मोक्ष मार्गके विपरीत हैं और योग भी बिरी अंशमें चारित्रका विघात है । 
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सम्यर्दशन ज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: | मोक्ष तो सम्यग्द्शन, सम्यस्ज्ञान व सम्यकचारित्र 
की एकताको कहा है। तो मिथ्यादर्शन ज्ञानचारित्राशि संसारमार्ग: | संसार, मिथ्याज्ञान व 
सिथ्याचारित्रकों कहा है। इसीका नाम है मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरति। ये तीनों 
भावात्मक चोजें हैं-और योग प्रदेशात्मक चीज हैं। श्राख़वका कारण अध्यवसाय है भ्रौर 
साथ ही योग है। इन चार श्रध्यवसायोंका मूल है आ्रात्मा और कर्मके एकत्वका निईचय । 
आत्मा है ज्ञायक स्वभावमात्र और इसका कर्म है रागादिक विकार भाव | इन रागादिक 
कर्मोमें और इस ज्ञायक स्वभावमें भेद न करके एकत्वका परिचय रहना सो ही कर्मोका 
आखवका सूल है। विन्तु जेसे हंस अपनी चोंचके स्पदंसे दूध और पानीको श्रलग कर 
देता है, पानीको छोड़कर केवल दूध ग्रहणा कर लेता है इसी प्रकार ज्ञानी भव्य हंस स्वभाव 
और विकारमें इस मिले हुए तत्त्वमें उपयोग और विकारको अ्रलग अलग कर लेता है। जी 
थ्रव है, अनादि अनन्त अहेतुक है, निश्चय प्रारारूप है, ऐसा ज्ञानस्वभावी तो मैं हूं | श्रौर 
उपाधिका निमित्त पाकर जो विकारभाव होते हैं वे विकारभाव मुझसे अत्यन्त प्रुथक्‌ हैं । 

ज्ञानी जीवसे विपरीत अज्ञानीकी स्थिति--भैया ! स्वभाव व विभावमें भेदविज्ञान 
करके विकारोंको छोड़कर स्वभावका जो ग्रहण करता है और स्वभावक्रों पी लेता है, भ्र्थात्‌ 
स्वभाव दृष्टि करके एक समरसरूप अनुभव करता है वह विवेकी पुरुष है, ज्ञानी संत निकट 
भव्य है किन्तु इससे उल्टा जो अभव्य है, जिसका होनहार उत्तम नहीं है वह हाथीकी तरह 
सुन्दर और असुन्दर भोजनको मिलाकर एक साथ खा लेता है | हाथीके सामने मिठाई भी 
डाल दी जाय और घास भी डाल दी जाय तो उसकी ऐसी वृत्ति है कि वह घासमें मिलाकर 
चबा लेता है | इसी प्रकार अज्ञानी जीव उसके समक्ष दो तत्त्व मौजुद है--एक ज्ञानरूप 
तत्व और दूसरा अज्ञानरूप तत्त्व । तो वह अज्ञानी जीव ज्ञेय और ज्ञानकोी मिलाकर एक 
रसरूप अनुभव करता है। वह ज्ञान तो स्वयंमें ही है ना, पर उस ज्ञानमें एक ऐसी कल्पना 
थ्रा गई कि अपने स्वरूपको तो भूल गया और ज्ञेयकों याने परस्वरूपको राव॑सव मानने लगा, 
तो ऐसी कल्पनामें इसने ज्ञान और ज्ञेयको मिलाकर एकरसरूप अनुभव किया, इस श्रकार 
ज्ञान और ज्ञेयका मिश्रित स्वाद यह अज्ञानी जीव लेता है | ऐसी तो अज्ञानी जीवकी स्थिति 
है और ज्ञानी जीवकी स्थिति यह है कि वह स्पष्ट एकदम ज्ञानस्वभावकों परखता है, जानता 
है और उसमें रमनेका यत्न करता है । 

ससारिक सृश्टिका हेतु--आख्रव भाव हैं मिथ्यात्व, अविरति, अज्ञान और योग । 
उसका कारण है आ्लात्मा और कर्मोके एकत्वका निइचय करता । ये आखव भाव नवीन कर्मों 
के आनेके हेतु हैं और ये कर्म नवीन शरीर पारंके हेयु हैं और ये नवीन कर्म संसारके हैए 
हैं। तव यह निवचय करो कि वित्यथे ही यह आत्मा, आत्मा और कर्मोमें एक्लका 
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भ्रम करके मिथ्यात्व अज्ञान ऋविरति योगमय अपने झोत्माका निश्चय करता है । जेसे भ्रव 
सब भाई अपने आरापमें ऐसा निश्चय किए बैठे हैं कि मैं श्रमुर्क लाल हूं, मैं श्रमुक चंद हूं, 
अ्मुक स्थितिका हूं, ऐसे घर वाला हूं, ऐसा निश्चय भी एक स्वभावके विपरीत रूिदच्य है । 
पर ऐसा होते हुए भी चंकि व्यवहारमें कुछ न कुछ नाम तो रखना ही पड़ता है श्र कुछ 
न कुछ परिणमनमें रहता ही पड़ता है, सो रहते हुए भी अपने आपमें जो यह निरंचय 
बनाए रहता है कि यह मैं सामान्य जीव एक ऐसा शुद्ध आत्मा हूँ जिसका कि कुछ नाम 
नहीं । यह तो केवल अपने स्वभावमें अंत: चकचकायमान चैतन्य चमत्काररूप है । ऐसा 
अपने आपका विश्वास रखे तो वे क्रियाकलाप सव खतम हो जाते हैं । जो अ्रपैनिको नाम 
वाला, परिवार वाला, समागम वाला श्रनुभव करता है ऐसा निश्चय करंने वाला रागद्वेष 
मोहरूपी श्राख़व भावको भाता है। उस श्रास्रवभावसे कर्मोंका बंध होता है। उन कमसे 
फिर नोकर्म होते हैं । उन नोकमोंसे फिर संसार उत्पन्त होता है, और इस संसारके होनेसे 
ही दुःख है । 

यथार्थ दंशनके लिये प्रेरशा--हम रहते कहाँ हैं ? कहीं रहें पर हमारी 'हष्टिमें 
सर्वोच्च तत्व रहना चाहिए । यह सर्वोच्च तत्त्व क्या है ? व्यवहारसे तो परमात्मस्वरूप है 
झ्रौर परमार्थसे आत्मस्वरूप है । ये दो ही सर्वोच्च तत्त्व हैं। जहाँ तक हो आत्मस्वरूपमें 
स्थित रहें । न हो सके तो उस आत्मतत्त्वकी दृष्टि करनेके लिए हम परमात्मस्वरूपका 
ध्यान करते रहें | इन दोके भ्रतिरिक्त भ्रौर तो कोई शुद्ध तत्त्वं नहीं है इसी कारण व्यवहार 
में शरण है तो अरहंतदेव सिद्ध भगवान शरण हैं | परमार्थती शरण है तो हमारा भगवान 
शरण है। यों दृष्टि उस छुद्ध सर्वोच्च तत्त्वपर रहनी चाहिए। ऐसा ख्याल छोड़ दो, संस्कार 
ओर विश्वास छोड़ दो कि मैं अ्रमुक नाम धारी हूं, मैं श्रमुक जातिका हूं, मैं श्रमुक पोजीशन 
का हूं, मैं भ्रमुक संग वाला हूँ, इस विपरीताशयको छोड़ दो, ऐसा रुूयाल करो कि यह मैं 
केवल श्रपने आपमें भ्रपने स्वरूप हूं, और ऐसा ही हम संस्कार बनाएँ कि मैं शरीरसे बिल्कल 
पृथक्‌ केवल चतत्यमानत्र श्रात्मतत्त्व हूं। ऐसी दृष्टि होनेपर हम अ्रप॑नेको शुद्ध पायेंगे, श्रौर 
शुद्ध आत्मतत्त्वकी प्राप्ति होनेसे यह सम्वरतत्त्व प्रकट होगा | यह सम्वरतत्त्व हमारा परम 
सुखदायी है । हमारा कततंव्य है कि हम अपने आपको बस भावनासे वासित बनाए रहें कि 

तो केवल ज्ञानमात्र हूं, अन्य अ्रधिकरूप मैं नहीं हूं, मैं अन्य विकाररूप नहीं हँ--इस 

भावनासे सम्वरत्त्त प्राप्त होता है 

सेसारानराधका हतु भर सपरक्ा क्रम--संसारका निरोध कंसे होता है ? संसारके 
हेतु क्या हैं उनका निरोध करें तो संसारका निरोध हो सकता है| संसारका हेतु है श्षरीर 
शरीरका हेतु है कर्म; करूका निरोध हो तो दोकमंका रिरोध हो सकता हैं और कर्मोका 
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हेतु है श्राखव भाव याने के रागठ्वेष मोह, और रागद्वेष मोहका साधन है आत्मा और कर्मों 
के एकत्वका अभ्यास । आ्रात्मा जो कुछ करता है उस क्रियामें और अश्रपने स्वरूपमें आखवसे 
होते हैं कम, कमसि नोकर्म और नोकर्मसे संसार होता है। जहाँ इस जीवने भ्रपनी ओर 
अपनी क्रिया की, भेदविज्ञान किया श्र्थात्‌ मैं भाइवत ज्ञानस्वभावी हैँ और परिणतियां मेरे 
स्वभावसे अत्यन्त भिन्‍न हैं--ऐसा भेदविज्ञान जब किया: और छुद्ध चैतन्य चमत्कार मात्र 
आत्माको प्राप्त किया तो मिथ्यात्व, श्रज्ञान अविरति योगरूपी अध्यवसानोंका भ्रभाव हो 
जाता है| जब रागादिकका अभाव होगा, जब मिथ्यात्व श्रादिकका "भी अभाव होगा और 
जब रागादिकका अभाव हुआ तो कर्मोका भी भ्रभाव हो जाता है। कर्मोका अभाव हो जाने 
पर नोकर्मोका भी अभाव होता है और नोकमोंका अभाव होनेपर संसारका भी अभाव 
होता है । ऐसा यह संवरका क्रम है । 
अनवरत भेदविज्ञान करने की ग्रेरणा-भैया ! शुद्ध तत्वकी उपलब्धि होनेसे साक्षात्‌ 
सम्वरतत्त्व उपलब्ध होता है और वह उपलब्धि भेदविज्ञान से होती है। इस 
कारण सेदविज्ञानी ही निरंतर भावना करती चाहिए। यह भेदविज्ञान तब तक 
. बनाए रहना चाहिए जब तक परसे च्युत होकर यह ज्ञानस्वरूपी श्रपने आ्रात्मतत्त 
में प्रतिष्ठित न हो जाय। शरीर को छोड़कर आत्माके सहजस्व्रूप चेतस्यभाव का 
भ्रध्ययन करना चाहिए । जितने भी सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञानसे ही हुए हैं और जितने 
मी अभी तक बंये है वे सब भेदविज्ञानके श्रभावसे बंधे हुए हैं । यद्यपि केवलज्ञानकी अपेक्षासे 
रागादिक विकल्परहित स्वसम्वेदनरूप भाव श्रुतज्ञान शुद्ध निश्चयनयकी हृष्टिसे परोक्ष कहा 
जाता है याने ज्ञानके ५ भेद हैं--मति, श्रुत, अवधि, मन:पर्यय और केवल । इन पांचोंमें से 
आत्मानुभवरूप भावज्ञानको किसमें गर्भित करोगे ? मति श्रुतके सिवाय कोई तीसरा ज्ञान 
तो अपने नहीं है । या तो मति रूप कहो या श्रुत रूप कहो । मतिज्ञान कहो दो परोक्ष हुआ्रा, 
श्रतज्ञान कहो तो सविकल्प हुआ । सो यह यद्यपि केवलज्ञानकी अपेक्षा परोक्ष कहा जाता है 
तो भी इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न हुए विकल्प ज्ञानकी श्रपेक्षासे वह अत्यक्ष कहा जाता है.। 
इस कारणसे आत्मा स्वसम्वेदन ज्ञानकी अपेक्षासे प्रत्यक्ष होता है और केवलज्ञानकी अपेक्षा 
से वह परोक्ष कहलाता है। पर उस स्वसम्वेदन ज्ञानको केवल परोक्ष नहीं कहना चाहिए । 
स्वानुभवकी अतीन्द्रिय प्रत्यक्षता--भैया ! वया चतुर्थकालमें भो केवलज्ञानी इस 
ज्ञानको हाथमें रखकर दिखा पाते थे ? वे भी व्व्यिध्वनिसे बोलकर चले जाया करते थे | 
बहाँ भी उनके उपदेशके श्रवरणासे श्रोताजनोंकों जो बोच्च होता था वह सब परोक्ष ही था। 
किन्तु स्वानुभवके कालमें वह एकज्ञानस्वरूपका अनुभव, प्रत्यक्ष था ।आ्ात्माके सम्बन्धमें जितनी 
भी विवेचना सुनी जाय और जो कुछ भी विकल्प विया जा रहा हो वह सब परोक्ष है 
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किन्तु समाधि कालमें ज्ञानानुभव्के समयमें वह ज्ञान प्रत्यक्ष होता है। सौ वह स्वसंवेदन 
प्रत्यक्ष इस कालमें भी हो सकता है। इस कारण परोक्ष आरात्माका कैसा ध्यान किया जाता 
है ? ऐसा प्रइन होनेपर इन गाथाबोंको कहा गया है। सीधी बात यह है कि आत्मानुभव 
की कोई ऐसी सरल तरकीब पायें कि अपनेको ज्ञानमात्र श्रनुभव कर लें। सबसे विविक्त 
फैवलज्ञान ज्योतिमात्र मैं हँ--ऐसा अपने आपको अनुभवें तो आत्मानुभव हो जाता है। स्व- 
सम्बेदनका उपाय ज्ञानगुणा ही है। श्रनुभव तो यह आत्माका कुछ न कुछ कर ही रहा है, 
ग्रपनेको परिवारवाला माने, किसी जाति काल वाला माने, किसी गोष्ठी वाला माने, पर 
अ्पनेको कुछ न कुछ यह मानता जरूर है। बजाय उन सब कल्पनावोंके केवलज्ञान मात्र 
अपनेको माने तो यह भाव स्वानुभवजनक होगा । अपनेको ज्ञानमान्र अनुभवना यही स्वानु- 
भवका उपाय है स्वानुभव ज्ञप्तिमें अ्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष है । 

स्वानुभवका उपाय-- यह ज्ञान, ज्ञानमें ही निवचल प्राप्त हो, एत्तदर्थ पहिले तो भेद- 
विज्ञानके उदय होनेका अभ्यास हो, ज्ञानमार्गमें आगे बढ़ें । उसमें सबसे पहिले करने योग्य 
काम है सो भेदविज्ञानका है। सर्वद्रव्य भेदविज्ञानके दारा प्रसिद्ध होते हैं। इस भेदविज्ञानसे 
भिन्‍न-भिन्‍त द्र॒व्योंको भिन्‍न-भिन्‍न समभा जाता है। मैं आत्मा जुदा हुं और शेष पुद्गलादिक 
जुदा हैं । पहिले तो भेदविज्ञानसे यह जाना जाता है, फिर भेदविज्ञानसे शरीर श्रौर श्रात्मा 
जुदा है, फिर यह जाना जाता है कि शरीर जड़ है, मैं श्रात्मा चेतन हूं। फिर तीसरी बारमें 
श्रागम और युक्तिसे सिद्ध हुए कर्ममें और अपने आपके आत्मामें भेद किया जाता है कि 
वे कर्म जुदा हैं और मैं झ्रात्मा जुदा हूं। चोथी बारमें उन कर्मोंके उदयकी अवस्थाकों 
पाकर जो आत्मामें रागादिक विभाव होते हैं उन रागादिक विभावोंमें और अपने श्रात्मामें 
-भिदविज्ञान किया जाता है। ये रागादिक विभाव जुदा हैं और यह मैं ज्ञायकस्वरूपी ये 
रागादिक विभाव जुदा हैं और यह मैं ज्ञायकस्वरूपी आत्मा जुदा हूैँ। ऐसा फिर भेद- 
विज्ञान किया जाता है । उन कर्मोकि श्रभेक श्रवस्थावोंका निमित्त पाकर जो वितर्क उत्पन्त 
होते है, युक्ति विचार उत्पन्‍्त होते हैं उन विचारोंसे भी यह मैं ज्ञानस्वभावी आत्मा जुदा हें, 
इसका भेद विज्ञान किया जाता है, फिर आगे और बढ़कर ऐसा भेदविज्ञान किया जाता है 
कि शुद्ध ज्ञानकी किरणों भी जा रही है। जो ज्ञानकी शुद्ध परिणति होती है उस परिणतिस्े 
भी भिल्‍त ज्ञातस्वभावमात्र मैं आत्मा हूं, ऐसा वस्तुज्ञान किया जाता है। यावन्‌मात्र परि- 
णाति है, उतत सब परिणतियोंहप अ्रपनेको न तक कर शअनादि अनन्त अहेतुक असाधारण 
अतन्यस्वभाव सात्र अपने आपको निरखकर अपने आपकी ओोर उन्मुख हो, यह:है स्वानुभव 
का उपाय । 


भेदविज्ञान द्वारा साध्य लंच्य--रवानुभवके उपायमें प्रथम तो भेदविज्ञानका उदय 
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हुआ, फिर भेदविज्ञानके अभ्याससे शुद्ध तत्त्वकी प्राप्ति हुई, उस शुद्ध तत्त्वकी प्राप्तिसे रागा- 
दिकके समूहकों पृथक्‌ करके आखव रुका, आ्राख़नवके रुकनेसे कमोंका सम्वर हुआ । कर्मोका 
सम्वर होनेसे झ्रात्माने परमशान्तिको धारण किया, जिसका प्रकाश निर्मल है ऐसा यह 
ज्ञानका उदय भेदविज्ञानके प्रतापसे होता है | कुछ क्षयोपशमके दोषसे ज्ञानमें जो मलिनता 
थी भ्रव वह नहीं रही | श्रब यह दोषरहित है । श्रव दोषोंके न होनेसे निर्मेलता है। इस 
ज्ञानस्वभावकोी तका जा रहा है| यह एक है, श्रपरिशामी है, स्वतःसिद्ध है, मेरा निश्चय 
प्राण है, जो कभी जुदा नहीं किया जा सकता, इस रूप ही मैं सदा वर्त॑ता हूं । इससे आ्रागे 
और मैं कुछ नहीं करता हूँ, ऐसा स्वरूप मात्र अपनेकी तकना वस यही भेदविज्ञान द्वारा 
साध्य फल है । 

शेदविज्ञानसाध्य आत्मसंतोपकी श्रेयस्करता--भैया ! भेदविज्ञान द्वारा साध्य आत्म- 
संतोषके कारण ही कर्मोका क्षय हुआ करता है। कर्मोका विनाश क्लेशोंसे नहीं हुआ करता 
है। कर्मोका विनाश ऋद्धि सिद्धिसे हुआ करता है। उसका जो चैतन्यस्वभाव है उसकी 
प्रसिद्धि ही ऋद्धि सिद्धि है। वही उसका लक्ष्य है, वही उसकी लक्ष्मी है। चाहे चैतन्य कहो, 
चाहे लक्ष्य कहो, चाहे लक्ष्मी कहो एक ही बात है। यही मेरा ज्ञानरवरूप है, इसको छोड़- 
कर यह न रहा, न रहेगा । ऐसे परमपिता, शरणभूत अपने श्रापके स्वभावकों न लखकर 
ग्रब॒तक यह प्राणी संसारमें भ्रमण कर रहा है । जिस किसीको अपना मान लिया उसे 
इष्ट मान लेता है और जिसको पराया मान लिया उसे अनिष्ट मान लेता है। यही रागद्वेष 
मोह भाव है। इसका मूल अज्ञानभाव है । उस अज्ञानका उच्छेद भेदविज्ञानके द्वारा होता 


है । सो भेदविज्ञान कर जिन महापुरुषोंने इस शअ्रज्ञानका उच्छेद किया, यथार्थस्वरूप अपने 
उपयोगमें लिया, वे किसी भी परिस्थितिमें रहें अपने अन्तरमें ग्रनाकुलताका ही स्वाद लिया 
करते हैं। यों ज्ञानका प्रबल उदय हुआ और यह ज्ञान सम्वरके भेदविज्ञानसे इस उपयोग- 


भूमिमें आया जाता है।यह उपयोग दर्शक है और अ्रब उपयोगश्रुमिके सम्वरके रूपमें 
ग्राकर यह भेष निकालता है और यों सम्वराधिकार यहाँ पूर्ण होता है। ' 


नजराधकार कक 
अब निर्जेराका प्रवेश होता है । मोक्षमार्गेके पर्यायभूत ७ श्रथवा ६ तत्वोंमें यह एक 
निर्जरा नामक तत्व मोक्षका मागेभूत है । इस उपयोगमें ज्ञानपात्रका अब निज़ेरा तत्वके भेष 


में प्रवेश होता है। 
निज राकी संवरपूवकता--भेया ! निर्जरासे पहिले सम्वर तत्व आग्रा था। सम्वर 


तत्व विकार शन्लुवोंके रोकनेका काम करता है। रागादिक आखवोंके रुकनेसे श्रपनी धुराको 
धारण करता हुश्ना यह उत्कृष्ट सम्वर तत्व आया था और अब वह सम्बर साथ चल रहां 


डे 


है । सम्बरपूर्वेक निर्जेरा ही मोक्षका मार्ग है अन्यथा जो बंधे हुए कर्म हैं उनका..उदय श्ाने 
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पर तो निर्जरा होती ही रहती है । निर्जरा कहो, उदय कहो एक ही बात है। सूर्य निकलना 
कहो या उदय होना कहो एक ही बात है। सूर्य निकलता है सूर्य उदित होता है--दोनोंका 
अर्थ एक ही है । पर जो निकलना सम्वरपूर्वक नहीं है उसको तो उदय कहते हैं । ओर जो 
निकलना सम्वरपरवैक है उसको निजेरा कहते हैं। कम उदयमें आए, खिर गए, वे नवीन 
कर्मोके बंधका कारण नहीं बनते, तो वे खिर ही गए, उसको,निजरा कहते हैं । तो रागादिक 
आखवोंके ४रोधसे अपनी धुराको धारण करके यह उत्कृष्ट सम्वर तत्व होता है । भ्रब पह्लि 
बँधे हुए कर्मोको जलानेके लिए निर्जशक्रा उदय होता है। कोई कर्जा चुकाने जाय और 
नवीन कर्जा ले आए तो वह क्जेंसे मुक्त तो नहीं कहला सकता । दूसरेसे कर्जा लिया, दूसरे 
का चुकाया, ऐसी रिथितिमें थोड़ा इतदा तो सुख हो जाता है कि जिसका पुराना कर्जा है 
वह सिर नहीं चढ़ता, मगर वस्तुत: कर्जदार तो है ही । कर्जासे उन्मुक्त नहीं होता । इसी 
प्रकार कर्म उदयमें श्राते हैं, फड़ जाते हैं पर नवीन कर्म बँध जाते हैं। तब वे तो ज्योके 
त्यों रहे किन्तु सम्यग्ज्ञानके प्रतापसे नवीन कर्म तो रुके हुए हैं भर पूर्वबद्ध कर्म खिर.- जाते 
है । ऐसी स्थितिको मोक्षमार्ग कहते हैं । 

निर्जराका अवसर--यह निर्जरा कब प्रकट होती है ? जब ज्ञानज्योति संसारप्रसारक 
आवरणासे रहित हो जाती है | मोहसे यह ज्योति मृछित नहीं होती है | श्रात्माका सर्वोत्क्िष्ट 
वेभव है. तो ज्ञानज्योतिका मूछित न होना है। लाखों करोड़ोंकी सम्पत्ति भी प्राप्त न हो 
हो जाय, बाह्य श्रथमें ही भुकाव बना रहे, अपने ज्ञानस्वभावकी रंच भी स्मृति न हो तो 
यह समस्त वैभव भी इस जीवका क्‍या हित करेगा ? सर्वोत्कृष्ट वैभव तो निज ज्ञानज्योतिका 
आलम्बन है| सो जब ज्ञानज्योति प्रकट हो, आ्रावरणसे ध्रुक्त हो तब भी जीव रागादिकसते 
मूछित नहीं होता है, इसीका नाम निजंरा है। 

रांगादिकसे भिन्‍न अपने आपको ज्ञानमात्र निहारना अपूर्ष पुरुषाथं--जैसे द्रव्य 
निजेरामें यह कहा जायगा कि कर्म कड़ गए, पौद्गलिक कार्माण वर्गणायें झड़ गईं तो भाव 
निजरामें यह कहा जायगा कि रागादिक भड़ गए श्रर्थात्‌ रागादिक मूर्छा करने वाले उत्पन्त 
नहीं हुए । रागादिक भाव हों और उन रागादिकसे पृथक्‌ भावोंका आशय बना रहे तो उसे 
निर्जरा ही कहते हैं। सबसे बड़ा पुरुषार्थ है ज्ञानी पुरुषोंमें कि वर्तमानमें जो रागादिक भाव 
हो रहे हैं उससे भिन्‍्त ज्ञानमात्र भ्रपनैकों तकना-यह भावात्मक पुरुषार्थ है। यह सबसे किया 
जा सकता है। ऐसा अन्तरमें पुरुषार्थ हो तो उसके फलमें सर्व सिद्धि प्राप्त होती है| पाले 
बँधे हुए कर्म क्षणभरमें ही भड़ जाते हैं, रवीन कर्मोका बंध नहीं होता, कोई संकट श्रौर 
आकुलताएँ उसके श्रनुभवमें नहीं आती, उसके आत्मसिद्धिकी झ्रानन्दकी धारा बहती है । कब 
विरुके ? जो पुरुष अपने आपको वर्तमानमें उदित रागादिकसे न्यारा समभता है। 
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परिकरमें भी ज्ञानहष्टिकी संभावना--भैया ! यह बात घर ग्रहस्थी लोकव्यंवहारमें 
भी हो सकती है कि करते भी जाते हैं और उसमें मन नहीं है, उंससे बिलगाव है तो 
परमार्थसे दो परमार्थमें भी यह बात न हो सकेगी । हो जाते हैं रागादिक श्रौर रागादिकसे 
लगाव नहीं है ऐसी स्थिति हो, यही सबसे बड़ा वैभव है । प्रयत्व यहु करता चाहिए । कया ' 
कि वंमानमें जो विकार चलते हैं, बंध चलते हैं, वाञऊुछा चलती है, प्रवृत्ति 3लती है उन 
सबसे पृथक्‌ ज्ञानमात्र मैं हूँ ऐसी दृष्टि जगे तो गृहस्थीमें घरमें रहकर भी जीव मोक्षमार्गी 
है । मोक्ष मार्गकी यही तो विज्येषता है कि कितने ही संकट आएँ, कितने ही समागम जुटे, 
कसी ही परिस्थिति आए प्रत्येक परिस्थितिमें अभ्रपनी ज्ञानदृष्टिको न भुलाना । ज्ञानदृष्टिको 
भुले तो फिर जगतमें कोई शरण न होगा | 

सब जीवोंकी भिन्‍नता व समानता -- भैया ! यह सब मोहकी नींदका स्वप्न है कि 
ये शरण हैं। जब तक पुण्यका उदय चल रहा है तब तक लोग तुम्हारे साथी हैं, तुम्हारे 
पृण्यका उदय न रहे तो वे स्वयमेव ही तुमसे विलग हो जाते. हैं। यहां लोकमें किसका * 
विश्वास करें ? एक शरण मानो तो श्रपने शुद्ध सम्यक्त्व परिशामका मानों । जगतमें कौत 
जीव पराया है और कौन अपना है जिसे श्रपना समभते हो ! ये श्रभी तो कुछ समयसे मिले 
हुए हैं। इससे पहिले कहां थे ? तुम्हारे कुछ थे क्या ? कहो पूर्वभवके वे शत्रु भी हों श्र 
कदाचित्‌ आपके घरमें सम्मिलित हो गए तो झापे उन्हें अपना मान रहे हो श्र बाकी अन्य 
जीवोंकों पराया मान रहे हो । जिन्हें तुम पराया मानते हो कहो पूर्वभवमें वे तुम्हारे हितेषी 
रहे हों | श्राज वे तुम्हारे घरमें नहीं पैदा हो सके तो गैर समझते हो। जीवके स्वरूपको 
तो देखो । सब जीव एक स्वरूप वाले हैं | ऐसी वृत्ति सम्यग्दृष्टिके अ्रन्तरमें बनी रहती है। 

मात्र जाननहार रहनेका उद्यम--भैया ! ग्रहस्थी है, करना पड़ता है, भार लदा है, 
सम्हालना पड़ता है, पर शुद्ध बात तो सदा बनी रहनी चाहिए । शान्ति कौन देगा ? किसमें 
ताकत है जो किसी दूसरेमें शान्ति उत्पन्न कर सके ? किसीमें सामथ्यें नहीं है | खुद ही ज्ञान 
को उल्टा कर श्रौंधा कर चल रहे हैं, अटपट चल रहे हैं इसलिए दुःखी हैं । अपने ज्ञानको 
सुल्टा दें तो लो अ्रभी सुखी हो जाएँ | अपने आपके आत्माको छोड़कर भ्रन्य किसीको शरण 
और रक्षक मत मानो । ज्ञाताद्रष्टा रहो, जानते रहो सब, पर किसीसे राग न करो । जिनको 
कल्पनासे मान रखा है कि ये मेरे हैं उन्‍्हींसे अपना हित समभते हैं, श्र शेष श्रन्य जीवोंकों 
मान लिया कि ये तो गैर हैं, ऐसा मान लेनेसे उनसे उपेक्षा करते हैं। 

प्रशुदर्शनका संकल्प--कितना यह प्रश्चु बिगड़ रहा है ? इसीमें इसको अपने अ्रभुके 
दर्शन नहीं हो पाते हैं। जहाँ जगतके जीवोंमें ये मेरे हैं, ये पराये हैं ऐसा-भाव रहता है 
वहाँ प्रभ्रुके दर्शन नहीं हो पाते हैं। झोर प्रश्न दर्शनके बिना संसारसे 'पार नहीं हो सकते । 


लत अीआचिआन अब आा 
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इसलिए किसी क्षण तो ऐसा छुलमिल जाबो कि सर्व जीवोंमें खुद मिल गए श्रौर कुछ अपने 
श्रापका पता न रहे ! एक जाननस्वरूपमें ही एकमेक हो गए । ऐसी दृष्टि कभी तो जगा 
लो। अपने जीवनमें किसी भी समय प्राय: ऐसी दृष्टि बनानेके लिए कोई किसी दिन सोचे 
और हो जाय, ऐसा नहीं हो पाता । उसके लिए प्रतिदिव उद्यम होता चाहिए । 

प्रशुदर्शका उद्यम--किसी भी क्षण तो ऐसा साहस बनाओ्रो कि मैं तो किसी भी 
परद्रव्यको अपने उपयोग श्रासनपर न ठहराऊँगा। मैं सबसे न्‍यारे अपने श्रापके स्व॒रूपमें 
रहूंगा । ऐसी हृढ़ साधनाके साथ क्षणभर ठहर जायें तो वहाँ प्रभ्ुताके दर्णन होते हैं। ऐसे 
ज्ञानको ही अपना सर्वस्व समभमने वाले ज्ञानी पुरुष अपने [स्वरूपकी श्रोर भ्ुकते हैं। सारा 
जहान प्रतिकूल हो जाय तो मैं अ्रपने स्वरूयके प्रतिकूल न हो जाऊं, और अपने श्रन्तमु ख 
रहूं । 

परपरिणतिसे सेरे परिशम नका अभाव--भैया ! जगतके सर्वे प्राणी मेरे अनुकूल हो 
जाएँ, मेरा ही सब गुणानुवाद किया करें तो इससे भी मेरा हित नहीं हो सकता । मैं ही 
बहिमु खताको छोड़कर निज श्रन्‍्तमुं खताको ग्रहण करू तो मेरा सुधार हो सकता है। इस 
संसारमें मैं श्रकेला हूं, ऐसी अपने आपके श्रन्दर भावना तो की जाथ | यदि संसारके इन 
जीवोंमें ही लगाव रहा तो यह संसारचक्र बढ़ता चला जाता है। ऐसा दुलेभ मनुष्य जन्म 
पाया है तो इसमें जरा अपना जो हितरूप है, अपना ज्ञानस्वभाव है उस ज्ञानस्वभावकी दृष्टि 
नियमसे कर लेनेका यत्न “करिये। 

अपना ध्यान-भेया ! किसी की नहीं सुनना है। केवल एक अपने आपके अनुभव 
की धुन रखना है, करना पड़े सब, पर धुन न छूटे, हमारा लक्ष्य न छूटे । यहाँ न कोई 
विश्वासके योग्य है श्नौर व कोई रमणके योग्य है, न मेरे लिए कोई सुन्दर है। मेरे लिए 
मैं ही सुन्दर हूँ, शिवरूप हैं और शुद्ध हूं -- ऐसा अ्रपमे आपमें बल बढ़ायें तो उनके कर्मोंकी 
निर्जरा होती है। इस नि्जेराके प्रकरणमें कुन्दकुन्दाचाय कहते हैं-- 

उवभोगमिदियेहि दव्वाणं चेदणाणमिदराणं । 
ज॑ कुणदि सम्मदिद्वी तं सब्ब॑ शिज्जरणिमित्तं ॥१६३॥ 

ज्ञानीके उपभोगकी निर्जरानिमित्तता--कहते हैं कि चेतन और अ्रचेतन द्रव्योंका 
जो इन्द्रियोंके द्वारा-जो उपभोग करते हैं सम्यग्दष्टि, वह सब निर्जराका निमित्त होता है। 
सभी कहते हैं कि बंधे हुए कर्म बिल्कुल छोड़ देते हुए नहीं भड़ते हैं। हाँ उदयसे एक समय 
भी पहिले यदि उसका संक्रमण कर देते हैं तो उसमें श्रन्तर श्रा सकता है। ऐसे कर्मोका 
निष्फल कर देनेसें समर्थ, एकत्वनिश्वयगत समयसारका आलम्बन है। एकत्व भावना 
सावनाओंसें प्रधान भावता है। इस एकत्व भावनाको कितने पदोंमें जीव भाया करते हैं । 
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पहिले रुवे वाह्य पदार्थोको अपनेसे पृथक्‌ मानो, फिर शरीरसे पृथक्‌ कमोसे पथक्‌ मानो, 
रागादिक विकारोंसे अलग अपनेको मानो । अपनेमें जो विचार वितंक उत्पन्न होता है उन 
परिणतियोंसे भिन्‍त अपने श्रापके स्वरूपका अनुभव करो । बहुत अन्तरमें प्रवेश करने वाले 
ज्ञानोके पूवेबद्ध कर्मों के उदयसे कुछ रागादिक पीड़ा होती हैं ।। जब भेदज्ञान होता है तब 
उसे वह आफत समभता है और अपने एक श्रविनाशी ज्ञानस्वभावकी प्रोर लिप्सा बनी 
रहती है । इसही कारण उन्त अचेतन और चेतन द्रव्योंगें उपभोग किए जानेपर भी यह 
सम्यग्दृष्टि जीव कर्मोकी निर्जेरा करता है। 

निजराका कारण रागका अभ्ाव--वीतराग पुरुषका उपभोग निर्जराके लिए ही है। 
राग नहीं है तो वह कर्म बन्धन नहीं कराता है | जहाँ ही मौका तका वहाँसे ही छुट्टी ले 
लेता है। और राग है तो वह बंधन होता है । श्राप देख लो कि जिसको गर मान रखा है 
किसी कारण उससे सम्मिलित हुआ, कुछ व्यवहार प्रवृत्ति हुई, किन्तु राग नहीं है तो जहां 
ही अ्रवसर पाता है वहांसे ही छुट्टी ले लेता है। घरके जिन लोगोंको अ्रपना मान लिया है 
उनके द्वारा संकट भी बहुत झ्राएँ, कक्‍्लेश भी बहुत श्राएँ तो भी श्राखिर श्रंत तक उनको 
निभाते हैं, उनमें प्रवृत्त रहते हैं । विरागका उपभोग निर्जेराके लिए ही होता है भ्रौर सरागों 
का उपभोग चूंकि उनके रागादिकका सद्भाव है श्रत: वह उपभोग उनके बंधके निमित्त ही 
होता हैं । वह उपभोग मिथ्यात्व बंबका कारण होता है । | 

एकत्वक्रे उपयोगीके निर्जर--सम्यग्दष्टिके रागादिकका श्रभाव होता है | यह रागा- 
दिकका श्रभाव निर्जेराका निर्मिन्त होता है। यह बात द्रव्यानुयोगकी कही जा रही है। 
करणातुयोग यह बताता है कि सम्यरहृष्टि आत्मामें भी जितने अंशमें रागादिक हैं वे विकार 
के ही कारर हैं । यहाँ द्रव्यानुयोगमें उपयोगकी मुख्यतासे कथन है कि यदि व्यवहारमें वृत्ति 
नहीं करता है, व्यवहारसे हटा हुआ होता है तो वह निवृत्ति निर्जराके लिए होती है । यहां 
द्रव्यनिर्जराका स्वरूप वत्तला रहे हैं । कर्म आ रहे हैं उदयमें और जीवके रागादिकका 
निमित्त पाकर चोट भी पहुंचे पर यह विश्वास व धृत्ति हो कि परमें हमें देखना ही नहीं है, 
केवल निज ज्ञायकस्वरूपको देखे तो कर्म निजीर्ण हो जाता है । 

कल्पनाके संकट--देखो भैया ! उदय झा गया- तो यही श्रात्मापर गहरी चोट कही 
गई है। यहाँ तो संकट ही क्‍या है ? जिस चाहे विकल्पको करके संकट मान लिया । जँसा 
वस्तुका स्वरूप नहीं है वेसा मानकर अ्रपनेमें दुःख उत्पन्त कर लिया । अरे संकट वहाँ नहीं 
है। संकट तो निजमें है। जो कपाय उत्पन्त होती है, विकार भाव चलता है, ब्राल्द्ी 
चलती है वह संकट है, और वह ऐसा गहरा संकट है कि'इस जीवअकी वहिसुंख बनाकर 
इसका होश छुड़ाकर वाह्ममें मस्त करा देता है, रसारके जन्म मगरणका चक्र बढ़ाता है । 
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अस्यल्प परिचित क्षेत्रसे मोहका परिहार--भैया ! कितने जगहको आप जातते हैं ? 
३४३ घन राजू प्रमाण लोकमें हजार दो हजार भीनवी जगहके लोगोंको आपने समझ 
लिया तो बाकी कितने जीव पड़े हुए हैं? उनका तो झ्रपको परिचय ही नहीं है । इस थोड़े 
से क्षेत्रका राग छोड़ दो तो यह तुम्हारे लिए भला ही तो है । इस जेगतमें अ्रन्य जीवोंसे 
तुम्हारा कुछ भी सम्बंध नहीं है तो उस ही श्रसम्बंधमें इनको भी बना लो । 

अत्यल्प परिचित जीवोंके मोहका परिहार--क्रितने जगतके जीव हैं ? क्या कोई ह॒द 
है ? श्रनन्तानन्त जीव हैं, जिनमें श्रनन्त जीव मुक्त भी हो जाएँ तो भी अ्रवन्‍्त जीव शेष 
रहते हैं। उतके समल परिचयमें आए हुए १००-५० पुरुषोंकों क्या गिनती है ? समुद्रक्रे 
एक बूदकी गिनती हो सकती है पर इन जगतके जीवोंमें गिनती नहीं है । यह समुद्र भ्रसं- 
ख्यात बिन्दुवोंका समृह है । पर ये जीव तो अनन्त हैं । एक-एक बूद घट-घटकर समुद्रका 
अंत कभी श्रा सकता है, पर अ्रनन्त जीव यहाँसे मुक्त हो जायें तो भी इन जीवोंका अ्रंत्त नहीं 
ञ्रा सकता है। इन अनन्त जीवोंमें से इन १० ५० जीवोंको श्रपना मान लिया श्रथवा १०-५४ 
लाख पुरुषोंकी दृष्टिमें हम अच्छे कहलायें, तो भला बतलावों ये कितनेसे जीव हैं, उन अ्रनन्त 
जीवोंकों तो हम कुछ नहीं समझते । उन श्रनन्त जीवोंका हमें परिचय ही नहीं है| उन ही 
ग्रपरिचित जीवोंमें इनको भी शामिल कर दो, क्योंकि जैसे ये हैं तँसे हो तो वे भी हैं । 

प्रशुकी आज्ञा माननेमें वास्तविक प्रशुमेक्ति--भैया ! इन जगतके जीवोंमें ये गैर है, 
ये मेरे हैं ऐसा भेद न डालो । श्रद्धामें, प्रतीतिमें स्वरूप तो निहारो । भगवान जिनेन्द्रने जो 
मार्ग बताया है उप्तपर हम नहीं चल सकते तो हमने भगवानकी क्या भक्ति की ? प्रभुकी 
भक्ति यही है कि स्वरूपहृष्टि करके इन जगतके जीवोंमें भेद मत डालो, श्रन्तर न डालो । सब 
कुछ व्यवहारमें करना पड़ता है, ऐसा उदय है, १०-२० आदमियोंका भार है, सम्हालना 
पड़ता है सब, किन्तु भ्रपने स्वरूपके परिचयकी और धर्मका जब श्रवसर गआ्राये तब श्रन्तर मत 
डालो । सर्वे एक चंतन्यस्वरूप हैं। है प्रभो ! यह व्यक्तिगतता, यह पृथकता मेरी समाप्त 
हो और उस चेतनस्वरूपमें ही मग्न होऊँ, उपयोगमें हमारी व्यक्तिगत सत्ता न रहे तो यह 
हमारे हितकी बात है। | 

निजस्व॒रूपभक्तिका यत्न--सो भैया ! अन्तरमें करमेकी सारभूत बात निजस्वरूप 
भक्ति है। मुक्तिके मार्ममें जो निर्मल हुए हैं ऐसे परमात्मप्रश्ुके गुणोंको तकें, स्वरूपको 
देखें । घरमें बसे हुए जीवोंका गुणंगान करनेसे क्या पूरा पड़ेगा ?£प्रभ्रुका गुशगान हो और 
उस ही के समान अपने अन्तरमें स्वरूपक्ो निरखो, यह तांता लगना चाहिए | किसी भी 
क्षण सबको भूल जावो । यदि ऐसा उत्तम होनहार बन सकता है तो उसका. तो आदर होना 
चाहिए विच्तु इस इष्ट अनिष्ट भावके कारण यह अन्तर मिट नहीं पाता, झट फंस जाता है। 
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ज्ञान ज्ञानके ख्रोत्वी ओर--भैया ! अपने भागे हुए ज्ञानकों अ्पनेमें लावो | जैसे 
पानी समुद्रसे उठता है, सू्यकी गर्मीके आश्रयसे उठता है, मगर बादलोंके रूपमें सब जगह 
घिर जाता है, उड़ता रहता है । बर्षातमें बरषता है और वरघक्र नीचे-नीचे बहकर फिर 
समुद्रमें प्रवेश क>जाता है| इसी प्रकार प्रथम तो इस आत्माका ज्ञान रागादिकके कर्मोके 
आतापके अविमित्तसे श्रपने आपके स्थानकों छोड़कर उड़ा, संसारमें चारों ओर बिखर गया 
कहाँ कहाँ ज्ञान जाता है कहाँ-कहाँ इृष्ट श्रनिष्ट बुद्धि होती ? चारों ओर बिखरता है। बिश्वरा 
हुआ यह ज्ञान ज्ञाननलसे फिर नीचेकी ओर आया | जहाँसे श्राया था उस ओर मिलनेके 
लिए श्रब फिर प्रयत्न करता है और नीचे नीचे बहकर भीतर ही आकर इस ही शभ्रात्मामें 
प्रवेश कर जाता है | ऐसी होती है संतोंकी वृत्ति 

स्वरूपसे बाहरकी दृष्टिप्तें संकट---जब तक यह उपयोग अपने अ्रध्यात्मको छोड़कर 
बाहरी अर्थोमें विकल्पित रहता है तब तक दु:खमें रहता है। जैसे नदीमें जो कछुवा आदि 
जानवर होते हैं वे पानीके श्रन्दर किलोल मचाते हैं, उन्होंने पानोप्ते जरासा बाहर श्रपना 
सिर निकाला कि श्रन्य पक्षी लोग उसके ऊपर चोंच चलाने लगते हैं। उस समय उर्तका 
कतंव्य यह है कि जब संकट बहुत ऊपर आ गए तो धीरेसे अपनी चोंच को अपने शरीरको 
पानीमें डुबो लें । फिर पक्षी लोग उसका कया करेंगे ? इसी श्रकार यह जीव जब तक शपने 
उपयोगको बाहरमें नहीं भगाता है, निजकी हृष्टिम रत है तब तक शांति है, सुख है, आनन्द 
है। और जहां अपने उपयोगको अपने ज्ञानसरोवरसे बाहर निकाला याने मोह नींदमें 
देखे जाने वाले पदार्थोक्नी ओर उड़ा कि बस, अनेक संकट अनुभूति होने लगते हैं।. 

स्वयंमें ही संतोषकी प्राप्ति-- भैया ! शअ्ज्ञानमें तो संकट ही है, क्योंकि इच्छा तो 
आशयमें चल रही है और जैसी इच्छा करता है तैसी ही बाहरमें परिणाति नहीं देख पाते 
हैं । हमारा कहीं बाहरमें कुछ परिणमन कर सकनेका अ्रधिकार ही नहीं है । सत्‌ जुदा-जुदा 
है । श्रपनी स्वरूप सीमाका कोई तांता तोड़ दे तो आ्राज ही सबका प्रभाव हो जाय । ये 
सब चीजें आज हैं, यह बात सबको सिद्ध करती है कि सारी चीजें अपने-अपने स्वरूपसे सत्‌ 
हैं। ऐसा ही भेदविज्ञान करके अन्तरमें प्रवेश हो जाय तो यह अपना पालन पोषण भौर 
संतोष करता है। अपने आंत्मस्वभावक्रों छोड़कर बाहरमें कितना ही भ्रमा जाय, रमा 
जाय, और कितनी ही बड़ी-बड़ी चतुराईकी बातें कर ली जायें, और वेभव इज्जत पोजीशव 
कल्पनाके अनुसार कुछ भी किया जाय उन सबमें आात्मसंतोष न होगा, अंतमें संतोष होगा 
तो अपने आपके उपयोगमें ही होगा । 

रागके आश्रयका अभाव--सहजस्वभावके आश्यसे कर्म -निर्जराको प्राप्त होते हैं। 
मैं तो चैतन्यमात्र हूँ, ये रागद्वेघधादिक विकार है, यह मेरा स्वरूप नहीं है-- ऐसी दृढ़ भारती 
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के कारण उसके द्रव्यनिजेरा होती है। रहीं तो उदयागत कर्मोक्ना काम था । जैसे कि 
आखवाधिकारमें बताया गया कि नवीन द्रव्य कर्मोंका बंध करता है, मगर यहाँ नहीं कर 
सकता है क्योंकि उदयागत कर्मों में नवीत कर्म करनेका निमित्तपना रागादि भावोंके कारण 
श्राया करता है । भ्रब ये रागादिक भाव उपयोगको छू नहीं रहे हैं। होते हैं राग, पर राममें 
राग नहीं है। मिथ्याहश्कि ही रागमें राग होता है। कदाचित्‌ सम्यग्दष्टिके भी राग होता 
है पर राममें राग नहीं है । ु 

रागमें राग न होनेद। एक उदाहरण--जैसे घरमें चक्की पीसते हुएमें राग है और 
जो राग है उस रागमें भी राग है। वहाँ आ्रासक्ति हुआ करती है| और जो कंदखानेमें 
चक्की पीसते हैं वे कोड़ेके बलसे पीसते है, वहाँ राग नहीं है । राग करना पड़े तो भी रागसे 
वे उठे रहते हैं। वहां चक्‍की पीसमेमें आ्रासक्ति नहीं है । वह तो अवसर ताकता रहता है 
कि यह सिपाही जरासा मुख मोड़े कि पीसना छोड़ दिया । सम्यग्हृष्टि तो अवसर तका करता: 
है । कब ऐसा अ्रवसर श्राए कि कब इन सब खटपटोंसे मैं छुटकारा पाऊँ । और इसी कारण 
जब कभी रंच भी अवसर आ्राता है तो वह अपने भ्रवसरको व्यर्थ नहीं खोता है । ऐसे व्यक्ति 
के कर्मोंकी निरजेरा होती है। रागादिक भाव भी निजीर्ण होते हैं। इस प्रकार निजराका 
स्वरूप कहा, भ्रब भावनिजेराका स्वरूप कुन्दकुन्दाचार्य श्रगली गाथामें बता रहे हैं--- 

दव्वे उवभुज्जंते रियमा जायदि सुहं च दुक्खं वा । 
त॑ सुहहुक्खमुदिण्णं वेददि अह रिज्जरं जादि ॥१६४॥ 

परद्रव्योंके भोगे जानेपर सुख. श्रथवा दुःख उत्पन्न होता है, सो उदयमें श्राये हुए 
उस सुख दुःखका यहाँ अनुभव तो होता है, किन्तु उनमें राग भाव न होनेके कारण वे द्रव्य 
कर्म निज राको प्राप्त होते हैं । 

भावषनिज रा--परद्रव्योंका इन्द्रियों द्वारा उपभोग जब होता है तब उसका निमित्त 
या तो सुृखरूप भाव होगा या दुःखरूप भाव होगा, क्योंकि भोगके प्रसंगमें उस भोगमें यह 
निश्चित है कि या तो साताका विकल्‍प होगा या असाताका विकल्प होगा | साता और 
असाताक्रे विकल्पका कारण क्षोभ परिणाम है। क्षोभ हुए बिता न कोई साता कर सकता हे 
न असाता कर सकता है। जीव क्षोभसहित हुआ करता है तब उस भोगके फलमें नियमसे 
इस जीवको सुंख या दुःखका परिणाग होता है | यह सुख दुःखरूप परिणाम जहाँ अनुभूत 
विया जाता है, बच जाता है। उस समय मिथ्यादृष्टियोंके तो वह बंधका कारण बनता है 
क्योंकि मिथ्याहृष्टियोंके रागादिक परिणामोंका सदुभाव है किन्तु उस परिणमनमें राग न 
होनेसे ज्ञाता पुरुषके बंधका कारण नहीं बचता है। उस सुख दुःखके भोगे जानेपर यद्यपि 
कर्मोकी निजेरा मिथ्याहृष्टिके भी बरावर चलती रहटी है तो भी बह चकि वनन्‍्धक है सो बंध 
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कर लेना भी अनि्जोर्ण है | वह कर्जा चुकाना वया है जिसमें दूसरेसे कर्जा लिया और दुसरे 
को चुकाया। हाँ, प्रत्येक सम्यग्दष्ट जीवके दकि रागादिक भावोंका अभाव है सो ' बंधका 
कारण नहीं बनता | वह निर्जीर्ण होकर निजंराको ही प्राप्त होता है। तो 'भावनिर्जरा 
रागादिकका अभाव है। का 

निजराके हेतुके सम्बंधर्में एक प्रश्नोचर--यहाँ कोई श्रइन करता है कि आपने तो 
यह बतलाया पहिले कि रागह्वेषादिका श्रभाव होना निर्जराका कारण बनता है पर पम्य्हृष्टि 
के तो रागादिक हैं ही । १०वें गणस्थान तक राग होता है । उसके कंसे नि्जरा हो जायगी ! 
रागका अभाव ही तो निर्जरा है। राग होता है सूक्ष्म सम्पराय तक | निर्जराका वह कारण 
वेसे बन गया ? ऐसा प्रश्त होनेपर उत्तर दिया जायगा कि प्रथम तो इस मोक्षवी 
कारणभृत निरजेराके लिए वीतराग सम्यग्इृष्टिका ग्रहण है| जिसके राग न हो ऐसे सम्पस्हश्ि 
ज्ञानीकी बात कही जा रही है कि उसके निजेरा होती है | दूसरी बात यह है कि इत्त प्रसंग, 
में जब कि इस ज्ञान शब्दके कहनेमें चतुर्थ गुणस्थानवर्ती सराग सम्यग्हृष्टिका भी ग्रहण कर 
लिया जाय तो सराग सम्यर्हष्टि और बीतराग सम्यग्हृष्टि दोनोंकी एक कक्षा तो नहीं बन 
जायगी, वहाँ तो एक मुख्य गौण मानना पड़ेगा । ज्ञानी जीवके राग उठता है तो निरन्तर 
निर्जेश चलती है, ऐसा कथन सुख्य रूपसे तो वीतराग सम्यग्दष्टिको लेना है और गौणुरूपसे 
सराग सम्यग्टृष्टिको ग्रहण करना है । 

अपेक्षाकृत निर्जरा--निजंराके अपेक्षाकृत वर्णनको देखो, मिथ्याहृष्टिके जो निर्जरा 
होती है उसकी अपेक्षा अधिरत सम्यग्हृष्टिके असंख्यातगुणी निर्जेरा विशेष है। मिशथ्या- 
दृष्टि जीव जब सम्यक्त्वके सन्मुख होता है अ्रध:करणा, अ्रपूर्वकरण और अनिवृत्तिकरण परि- 
णामोंकों करता है। ये तीनों परिणाम वहाँपर मिथ्यादृष्टि श्रवस्थामें होते हैं। भ्रनिवृत्ति- 
करणा परिणाममें श्रंतरकरणा होता है, श्रनिवृत्ति करके श्रन्तमें उपशम सम्यक्त्व होता है । 
यह॒जीव अपूर्वकरणामें आकर निर्जरा कर डालता है। अत्यधिक कर्मोकी निर्जरा तो यह 
मिथ्याहृष्टि अ्रपूवंकरण परिणाकमें और श्रनिवृत्तिकरण परिणाममें कर डालता है जब कि ह 
सम्यक्त्व होता है तब क्षेष कर्म एक आनिसे कम समझो । करुणानुयोगके ग्रन्थोंसे यह स्पष्ट 
विदित हो जाता है कि सम्यक्त्व होनेके पहिले इस जीवपर बहुतसे कर्मोंका भार लदा था | 
अब सम्यक्त्व होते ही भार कम रहता है। शेषका भार कब भड़ गया है सो. बतलावों। 
वह भड़ गया है मिथ्यात्व अ्रवस्थामें । सातिशय मिथ्यादहृष्टि जीवकी अपेक्षासे श्रसंयत सम्य- 
र्ृष्टिको देखा जाय तो श्रव इस अ्रसंयत सम्यग्दष्टि जीवके अनन्तानुबंबी क्रोध, मात, मार्थी, 
लोभ और मिथ्यात्वके उदयसे उत्पन्न होनेवाला रागभाव नहीं है, और राग न हो तो निर्जरा 
होती है ! तो जिन अंशोंमें ज्ञानी जीवोंके रागादिक नहीं हैं वो वर्हां निजेरा ही मानी जायगी | 
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सम्पम्दश्योंमें अपेक्षाकुत्त॒ विशेष निर्जरा--चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीवकी अपेक्षा 
पंचम गुणस्थानवर्ती श्रावकके श्रप्रत्याख्यातावरण क्रोध, मान, माया, लोभका उदय भी नहीं 
है। इस कारण इस चौकड़ी द्वारा जनित रागादिक नहीं है। इसका इस रागकी उपेक्षाके 
ग्रभावसे संबर और निर्जरा और विशेष हो जाती हैं, फिर इसकी भअपेक्षा प्रत्यार्यानावरण 
रहित ज्ञानीके और विशेष निजेरा है | दो उत्तर हुए । तीसरा उत्तर यह है कि सम्यग्दृष्टिके 
निर्जरा संवरपूर्वक होती है और मिथ्याहृष्टिके निजेरा बंधपूर्वंक होती है । मिथ्याहृष्टिके उदया- 
गत कर्म नवीन कर्मो को बँधाकर बिदा होते हैं, यों ही चुपचाप बिदा नहीं होते हैं, सो 
मिथ्याहृष्टिकी निर्जेरा बंधपूर्वक होती है श्र सम्यग्दृष्टिकी निजेरा संवरपू्वेक होती है । 
इस कारणासे मिथ्याहृष्टिकी श्रपेक्षा समस्त सम्यग्हृष्टिको श्रबंधक कहा है पर पहिले कहे गए 
दोनों श्रपेक्षावोंस भी जानना । जिस उपेक्षासे जब वर्णान किया जाता है उस उपेक्षामें रह- 
कर उस वरशानक्रों डटकर किया जायगा । 


अपेक्षाकृत व्शनक्री समीनताका उदाहरण--जैसे स्याद्वादके प्रकरणामें जब नित्यत्व 
सप्तभंगीका प्रयोग करते है तो इस॑ प्रकार करते हैं--स्यात्‌ नित्यमेव ।(स्यात्‌ अ्रनित्यमेव | 
उसमें 'एव' शब्द बोला । पदार्थ एक श्रपेक्षासे नित्य ही हैं। अगर इसमें संशय करोगे तो 
दोष लगेगा | जैसे किसी पुरुषके लिए कहा जाय उसके पिताका नाम लेकर कि यह तो 
उसका पुत्र ही है। इसमें 'ही” लगानेमें कोई भय रहता है क्‍या ? नहीं । यदि उसमें एव न 
लगाकर कहें कि क्‍या उसका पुत्र भी है तो इसमें दोष लग जायगा । क्या इसका पिता भी 
बन जायगा ? अपेक्षा लगाया और भी लगाया तो इसमें अ्रनर्थ होता है। अ्रपेक्षा न लगायें 
श्रौर भीतरमें अवश्य अपेक्षा समभे तो 'भी? की शोभा है पर अपेक्षा लगीकर भी” बोलना 
झनर्थ है। तो भैया ! ये तीन प्रकारके जो प्रकर॒णमें उत्तर दिए गए हैं उनकी उन उन 
भ्रपेक्षावोंसे वेसा ही निर्शय करता । जहाँ एकदम सीधा सामान्य रूपसे यह कहा जाय कि 
सम्यर्हृष्टि जीवके बंध नहीं होता है। चाहे वह चतुर्थे गुणस्थान वाला हो और चाहे कोई 
गुणस्थान वाला हो वहाँ क्या भाव लगाना कि मिथ्याहृष्टि जीवोंके बधपूर्वक निर्जरा होती 
है । इसलिए भिथ्यात्वसे बंबने वाली प्रकृतियोंकी सम्यग्हष्टि जीवके संवरपूर्वक ही निर्जरा 
होती है । इस कारण सर्वेथा अबंधक कह सकते हैं । 

अज्ञानीके ज्ञानकलाका अनादर--देखो इस सम्यग्हष्टिकी महिमाको जानकर सुनकर 
अनेक पुरुष यह सोचेगे कि ओह हमको तो चौथा ग्रुणस्थान ही भला है। अ्रधिक तपस्या 
ब्त नहीं करना है । देखो तो ये असंयत सम्यग्हष्टि जीव नाना प्रकारके भोग भोगते रहते 
है फिर भी यहाँ अबंधक कहा गया है। तो जहाँ दोनों हाथ लड्डू मिलते हों, घर भी न 
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छोड़ना पड़े, ब्रत, तप, संयम भी न करना पड़े और अबंधक भी वन जायें, ऐसा तो बहुत 
सस्ता मामला है । हमको तो चतुर्थ गुणारथान ही सम्यक्‌ है | लेकिन कहना ही श्रासान है, 
विन्तु वह कौनसी अग्नि करिएका उस सम्यग्टृष्टिके अन्दर जल रही है जिसके कारण भोग 
भोगते हुए भी कर्मोसे नहीं बंधता है। उसवी कलाको तो .निरखो । वह कौनसी कला 
है ? वह कला है ज्ञानकी, वैराग्यकी । दूसरे अज्ञानी- जीव सुनकर-भले. ही खुश- होते हैं कि 
असंयत सम्यक्त्व चाहिए, वह मजैमें हैं, घरमें रहें, भोग भी भोगें तो भी कर्मोसि नहीं बंधते 
हैं। मगर यह भी देखों कि वह ज्ञानी सम्यग्हष्टि भोग कैसे भोग रहा है कि भोग भोगते 
हुएमें कष्ट मान रहा है, आपत्ति समझ रहा है, उससे निवृत्त होनेकी इच्छा करता है । जि 
भोगसे हटनेकी भावना हो वह भोग क्‍या भोग है ? सम्यग्हष्टि की ज्ञानकलाका श्रादर 
अ्ज्ञानी जीव कंसे कर सकता है ? 

ह्ञान और वैराग्यका सामथ्य--ऐसी रिथति ज्ञान और वैराग्यके कारण होती है। 
देखों कितनी उम्र गुजर गई, कितना-कितना खाये, कितने भोग भोगे ? उन सबसे जो सुख 
हुआ है वह तो बहुत इकट्ठा हो गया होगा । क्योंकि ४०-५० वर्ष का सुख इकट्ठा हो गया 
होगा। पर अ्रपनी आत्मभुमिकी तिजोरीमें देखो तो सही कि कितना दुःख इसमें है ? जितने 
भोग भोगे हैं उनका दुःख भौर पछतावा तो सम्भव है कि हृदयमें हो, पर जो सुख भोगा 
वह सुख तो उसमें रंचमात्र भी नहीं है। यह ज्ञान और वैराग्यमें ही सामथ्यें है कि को 
व्यक्ति भोग भोगता हुआ भी कर्मोसे नहीं बंधता है। इन दोनों प्रकारकी सामथ्येमें यह 
ज्ञानकी सामर्थ्य बतलाते हैं । 

जह विसमुवशुजंतो वेज्जो पुरिसो शा मरणमुवयादि । 
पुग्गलकम्मस्सुदयं तह भुजंदि रोत्र बज्भये णाणी ॥१९४५॥ 

एक मांत्रिकके दृष्टान्तपृषंक उपयोगकालमें भी ज्ञानीके कम निर्जरणका कथन--जरे 
विषको भोगते हुए भी वैद्य पुरुष मरणको प्राप्त नहीं होता है उस ही प्रकार ज्ञानी जीव पुर 
गल कर्मोके उदयको भोगता तो है किन्तु बंधको प्राप्त नहीं होता है | विज्जो शब्दके यहाँ दो 
प्रथे है-एक तो वैद्य श्रायुर्वेदिक और दूसरा विद्यासिद्ध पुरुष । विद्यासे वैद्य बना है, जो विधा 
' का जानकार हो । जैसे किसीको मंत्रविद्या सिद्ध है श्रौर जिसमें ऐसा प्रताप है कि विष भी 
खाये तो उसका अ्रसर नहीं होता | ऐसा विद्यावान पुरुष विष खाता हुआ भी मरणको नहीं 
प्राप्त होता है और विद्याहीन पुरुष विष खानेपर ही शीघ्र मरणको प्राप्त हो जाता है । द्सी 
प्रकार जिंसको स्वरूपविद्या अ्नुभवमें श्रा गई है, जिसवी निरंतर आत्महितके लिए प्रात: 
रक्षाके लिए अपने आपके सहज ज्ञानस्वरूपकी दृष्टि हृढ़तम हो गई है ऐसा विद्यावान रण) 
सहज ज्ञानवान पुरुष इस भोगको भोगता हुआ भी, कर्मफलोंकों पाता हुआ भी कर्मो से रहीं 
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बंधता है । 
कम मोगके कालमें भी ज्ञानीकी कर्म निजंरापर एक वेच्यका दृष्टान्द--अथवा जैसे कोई 
आ्रायुवेंदका जानकार वैद्य है, उसे संखिया <ष दे दें और वह औषधिके रूपसें विधिवत सिद्ध 
कर ले तो उस ही संखियाको खाते हुए भो वह मरणाको प्राप्त नहीं होता । उस ही प्रकार 
ज्ञानी पुरुष इस कर्मफलरूप भोगोंको भोगता हुआ भी उस भोगपरिणामके साथ-साथ ज्ञान- 
हृष्टिकी औषधिके कारण उसकी मामिक शक्तिको दूर कर देता है। फिर उस उस भोगको 
भोगता हुआ भी यह सम्यस्दृष्टि ज्ञानी पुरुष बंधको प्राप्त नहीं होता है। श्रतः इस सम्यग्इृष्टिको 
अबंधक कहा है। 
संसारबन्धनकी बन्धनता--जैसे किसी पुरषयर १ लाखका कर्जा है और उसने ६६ 
हजार ६६९ रुपया कर्जा चुका दिया है श्नौर १ रुपया शेष देना रह गया है तो वह कर्जा नहीं 
कहलाता हैं । जैसे आप किसी धनिककी ऐसी कथा सुनते है कि जब कोई गरीब था तो उसके 
इतनी नौबत झा गई कि घरका लोटा भी दूसरेके यहाँ धरोहर धर दिया और उन्हीं पैसोंसे 
खानेका काम चलाया | कहीं वह चला गया और व्यापार बढ़ गया तो वह करोड़पति हो 
गया । बादमें ख्याल आया कि श्रमुकके यहाँ धरोहरमें लोटा रखा है, श्रौर उसने कहा अपना 
हिसाब कर लो । हमारा लोटा दे दो श्लोर अपना हिसाब ठीक करा लो । हिसाब किया तो 
१० हजारका कर्जा हो गया । वह तो २-४ रुपयोंका धरोहर था। पर वह कहता है कि 
अ्रपतते १० हजार ले लो। मुझे कज्ंदार नहीं क्हलाना है। उसके वैभवकों देखकर लोग 
यह नहीं समभते हैं कि ये कजंदार है तो इस लोक की व्यवस्था भो तो देखना चाहिए । 
वैभव देखकर ही तो व्यवस्था वनती है। इसी प्रकार यह ज्ञानी सम्य्हृष्टि जब अ्रनन्‍्त 
संसारको काट चुका, कोड़ाकोड़ी सागरों की स्थितिको खतम कर दिया मिथ्याहृष्ट श्रवस्थामें 
_सम्यक्त्वकी उन्मुखतामें तो श्रब समझो कि सम्यवत्व जगने पर बहुत कम अ्रन्तःकोड़ाकोड़ी 
सागरकी स्थिति रहती है, उसका संसार कट चुका, अ्रब संसारका बन्धक नहीं रहा । 
ज्ञानीका संसारच्छेद-देखो भैया ! कोड़ाकोड़ीसे बहुत ही नीचेकी स्थिति है वह श्न्तः 
कोड़ाकोड़ो | ७० कोड़ाकोड़ी खतम हो जायें और मामूली स्थिति रह जाय तो समभो कि 
यह ज्ञानी जीव सम्यकत्व उत्पन्न करनेके लिए मिथ्यात्व अ्रवस्थामें कितनी निर्जरा कर 
डालता है ? भ्रब उसके लिए निर्जरा करने लायक कम अत्यल्य रह गए, ४ प्रतिशत भी नहीं 
बैठता । तो श्रब देख लो मिथ्याहृष्टि जीववी अपेक्षा यह सम्यर्हष्टि जीव अ्बंधक हुआ ना। 
यह सत्र ज्ञान और वैराग्यका ही तो प्रताप है। यों ज्ञान और वैराग्यमें सामथ्यँ देखी जा 
रही है। 
अज्ञानीके बंधका कारणभूंत भी उपभोग ज्ञानीके बंधका अकारण--जैसे किसी पुरुष 
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के लिए विष मरणका वारण है और वैद्यमें वह सामथ्यं है कि वह उस विषकी शक्तिको 
कील देता है, रोक देता है इसलिए श्रव वह नहीं मरता है | इसी प्रकार जो पुद्गल राग्ा- 
दिक भावोंका सदभाव होनेके वारण ज्ञानी जनोंके वंधके कारण होते हैं वही -उपभोग 
अमोघ ज्ञानवी सामथ्य होनेसे चकि रागादिक रहीं रहते हैं सो उपभोगकी श्रासत्तिको 
विच्छिन्त कर देते हैं। अब वे ज्ञानी जीव कम नहीं बाँचते हैं । | 

भ्रमके विच्छेदमें विकास--भैया ! हम ज्ञानमय हैं, कुछ न कुछ निरन्तर जाके 
रहते हैं। हम कसा जानें कि सुख हो जाय और कैसा जाने कि दुःख हो जाय | ये सुख 
ओर दु.ख ज्ञानपर ही निर्भर हैं। बाह्य वस्तुवोंपर सुख और दुःख निर्भर नहीं है। वाह 
पदार्थ हमें दुख नहीं देते हैं किन्तु मेरे ही ज्ञानकी कला यदि उल्टी चनती है तो दुःख 
होता है भौर हमारे ही ज्ञानकी कला यदि स्वरूपके प्रतिकूल चलती है तो दुःख होता है 
झौर हमारे ही ज्ञानकी कला थदि स्वरूपके अनुनडल चलती है तो सुख हो जाता है। भपने 
दुःखमें किसी दूसरे जीवको अपराधी बताएँ तो यह एक भ्रम है । 

कुत्तके उमाकी अरुचिकरता--इस ही भ्रममें रहने के अन्तरका एक दृष्ठात्त 
प्रसिद्ध है । एक जानवर होता है कुत्ता । बड़ा श्राज्ञाकारी होता है। रोटीके दोटुकड़ोंमें ही 
कितना विनयवान हो जाता है ? आपके चरणोंमें गिर जाता है। कित्तना आपके काम 
श्राता है । अगर कोई पशु आक्रमण तुम्हारे ऊपर करे तो वह उसका मुकाबला करता है, 
रान्निमें चोर आदि आये तो उन पर टूटकर मुकाबला करता है। इस तरहसे कितना 
आज्ञाकारी और विनयशील कुत्ता हौता है | यदि कोई सभामें किसी की प्रशंसा करे कि 
भाई आ्राप तो बड़े परोपकारी हैं, इस देशकी समाज की झ्ाप निरछल सेवा करते हैं। 
इनका वर्णन कहाँ तक किया जाय, ये तो कुत्तेके समान हैं । देखो अच्छी बात कही गई है, 
कुत्ता उपकारी है, विनयजील है, आज्ञाकारी है, सर्वे युण युक्त है तो भी उसकी उपपा सूब- 
कर क्या यह खुश होगा ? नहीं । न तो सुनने वाले खुश होते हैं और न जिसकी प्रशंसा की 
गई वह खुश होता है, बल्कि बुरा मान जाते हैं । यहाँ क्‍या कारण हो गया है ? 

सिंहकी उपमाकी रुचिकरता--और देखो सिंह जो महादुष्ट है, हिंसक है, जिसकी 
शकल दिख जाय तो देखते ही होसहवास उड़ जाते हैं। अजायत्रघरमें लोहेके सीक्के 
अन्दर सिंह बँचे रहते हैं । देखने वाज्ने जाते हैं तो 'जान रहे हैं कि सींकवरेके झन्दर बंद हैं 
यहाँसे निकल नहीं सकते, किन्तु जरासा गुर्रा जायें तो देखने वाले डरके मारे, १० हाथ दूर 
भाग जाते हैं । इस प्रकारका भय पैदा करा देने वाला, . बंध करने वाला सिंह है, पर यदि 
कोई यह प्रशंसा कर दे कि आप तो सिंहके समात्र हैं तो कहा तो गया कि आप सिंहके 
समान आ्राक्रमणकारी हैं, श्राप किसी कामके नहीं हैं, दूसरोंकों मारने वाले हैं, किसीके कॉम 
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* न आने बाले हैं, श्र्थ तो यह हुआ, पर सिंहकी उपमा सुनकर सुनने वाले और जिसको कहा 
जा रहा है वह भी सभी प्रसन्न हो जाते हैं । 
इष्टिसे वृत्तिमें अन्तर--कुत्ता और सिहकी उपमामें यह फके कहाँसे श्रा गया ? 
यह फर्क इस ही प्रकरणको सिद्ध करंने वाला है कि कुत्तेमें सब गुण हैं किन्तु एक अज्ञात 
ऐसा है कि जिसके कारण सब गुर पानीमें फिर गए। वह श्ज्ञान है केवल दृष्टिका । कुत्ते 
को लाठी कोई मारे तो वह लाठीको चबाता है, वह समभतता है कि मुझे सारने वाली लाठी 
है उसके श्राशु बुद्धि नहीं होती | वह जानमा है कि मुझे लाठीने मारा । जब कि सिंह॒के 
सही दृष्टि होती है । उसे कोई तलवार मारे, भाला मारे, तीर मारे, बन्दूक मारे तो वह इन 
को देखता भी नहीं है, सीधे श्राक्रामसकपर ही वह आक्रमण कर देता है। उसकी हृष्टि 
शुद्ध होती है । इसी प्रकार मिथ्याहृष्टि तो निमित्तोंकों सुख दुःख पाता मानता है, किन्तु 
पुरुष भोगोंके साभ्रन होनेपर भी उनपर दृष्टि नहीं देता है। वह अपने विकल्पोंको क्लेंश- 
' कारी मानता है। वह समझता है कि मुझे दःखी करने वाला मेरा विकल्प ही है। मुभे 
कोई अन्य पदार्थ दुःखी नहीं करते हैं । 
बाह्ममें ्वकी बाधकवाका अभाव--भैया ! जब तक अंतरंगमें समीचीन दृष्टि नहीं 
जगती है तब तक इस जीवका कल्याण नहीं हो सकता है। कितना ही वैभव एकत्रित हो 
' जाय पर इससे पूरा न पड़ेगा | क्या इसका वियोग कभी होगा नहीं ? श्रवश्य होगा । अपने 
आपमें जो परिणाम बनाए जाते हैं, संकल्प विकल्प किये जाते हैं उनके फलमें जो भाव- 
बंध और द्रव्यबंध होता है उसको भोगना पड़ेगा । तो अपने एवंत्वका निर्णाय करो कि मैं 
केवल एक शअ्रकेला ही चेतन्यरूप मात्र हूं । यह मैं केवल अपने चैतन्यभावके परिणमनकों ही 
कर सकता हूं और इसको ही भोग सकता हूँ। मेरा विरोधी जगतमें कोई दूसरा जीव नहीं 
है । सब जीव अपने-अपने परिणामोंके अनुसार अपती-पभ्रपनी योजनाएँ किया करते हैं । मेरा 
विरोधक बाहरमें कुछ नहीं हो सकता है । मैं ही अज्ञानवज्ञ सर्व चेष्टावोंकी चखकर एकरूप 
बनाकर स्वयं दु:खी हुआ करता हूं । ऐसा यथार्थ निश्चित हो जाना सर्ववेभवोंसे बढ़कर है 
जो तीन लोककी सम्पदासे बढ़कर है, उत्कृष्ट है । इससे उत्कृष्ट और कोई वैभव नहीं हो 
सकता है। 
निजश्रणकी दइृष्टि--भैया ! मरकर भी, पचकर भी, असह्य वेदना भोगकर भी यदि 
एक यह आत्मस्पशेकी दृष्टि बन जाती है तो समझो कि कृतकत्यता होगी । जो करने योग्य 
काम हैं वे कर लो, अंतरंगमें विश्वास किसी उत्कृष्ट तत्त्वका ही रहना चाहिए । इन जड़ों 
में श्र भिन्‍न चेतन. पुरुषोंके समागम्में महत्त्व न देना चाहिए। रहते हैं वहाँ, व्यवस्था 
करते हैं, वहाँ महत्त्व नहीं देना चाहिए । इस लोकमें किसी जीवका कोई भश्रन्य शररखा नहीं 
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है। अपनी सावधानी ही अपने लिए वास्तविक शरण है--ऐसा जानकर अपनेक्रों विश्रार्म 
लाकर विश्राम मिलता है, परपदार्थो में इष्ट श्रनिष््क। ख्याल न करनेसे होने वाले विश्राम 
रहकर अपने श्रापके अतूल इस ज्ञानसम्पदाका अनुभव करें और कृत्तकृत्यताके मार्गमें बह 
यही मनुष्यजन्ममें एक सर्वोत्कष्ट श्रपना कतंव्य है: -- 
अब वेराग्यका सामथ्यं दिखाते है। 
जह मज्जं पिवमाणों ग्ररदिभावेण मज्जदि ण पुरिसो | 
दव्ववभोगे भ्ररदो णाणी वि ण मज्कदि तहेव ॥१६६॥ 
जैसे कोई पुरुष मदिराकों भ्ररति भावसे पीता हुथ्या मतवाला नहीं होता है इस 
प्रकार ज्ञानी जीव भी द्र॒व्योंके उपयोगमें अ्ररत होता हुआ बँधता नहीं है । 
बेराग्यका बल--जैसे किसी पुरुषको किसी औषधिमें करिचित्‌ मदिरा पिलावें त॑ 
चू'कि उस पीने वालेको मदिरामें रति नहीं है इसलिए पी करके भी मतवाला नहीं होत 
है। इसी प्रकार कर्मों के उदयवश किचित उपभोग भी करता है तो भी झरतिभावको भोगत 
है इस कारण उसके कर्मोका बंध नहीं होता है । ज्ञावी जीव चूंकि अपने सहज ज्ञानमाः 
स्वरूपका उपयोग द्वारा अनुभवन कर लेता है और उस चेतन्यमात्र आत्मतत्त्वके अनुभवनवे 
प्रसादसे एक अलौकिक आनन्द प्रकट कर लेता है। इस कारणा उसको भ्रन्य द्व॒व्योंके उपभोग 
के प्रति तीब्र विरागभाव है। कोई ज्ञानी ग्रहस्थ भी हो श्रौर वह घरके परिवार जनोंसे और 
कामकाजोंसे कुछ व्यवहार भी रखता है तो भी अन्तरसे पूर्णा हटा. रहनेका परिणाम रहती 
है । इस कारण विषयोंको भोगता हुआ भी तीज्न वेराग्यभावकी सामथ्यंसे वह ज्ञानी जीव 
बँधता नहीं है। 
कम बन्धकी आशयमूलकता--यह ज्ञादी विषयोंका सेवन करके भी विषयोंके सेवनके 
फलको प्राप्त नहीं करता है श्र्थातृ विषयसेवतका फल हुआ कर्मबंध । कर्मब्ंधकों नहीं 
करता है ऐसा उसमें ज्ञान और वैराग्यक्रा.बल है । जिस वैभवके कारण विषयोंको सेवता 
हुआ भी यह अ्सेवक कहा जाता है । किसी कार्यमें प्रवृत्त होकर भी यदि कार्य रुचिपूर्वक नहीं 
किया जाता, अंतरंगसे हटकर किया जाता है तो वह उसका-सेवक नहीं कहा जा सकती | 
क्योंकि कर्मब्ंंध मन, वचन, कायकी देष्टावोंकों देखकर नहीं होता, किन्तु भीतरी आ्राशयके 
प्रनुकूल कर्मबंध होता है । अब - इस ही बातको दिखाते हैं कि ऐसा क्यों हो जाता है कि 
सेवता हुआ भी सेवक नहीं है । कुछ दृष्टान्तोंसहित इसका विवरण करते हैं । 
लैव॑ती वि ण सेवइ अ्सेवमाणोवि सेवगो-कोई । 
पगरणचेद्रा कस्पेत्रि ण॒ य पायरणोत्ति सो होई ॥१६७॥ 
मसताके अभावसे करता हुआ भी-अक्ारक--कोई पुरुष विषयोंकों सेवता हा जी 
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सेवने वाला कहा जाता है जैसे किसी पुरुषके किसी कार्यके करनेकी चेष्टा तो है श्र्थात्‌ उस 
प्रकरणमें सब क्रियावोंको करता है तो वह भी किसीका कराया हुआ करता है, उदयवश 
करता है, वह कार्यके करनेका स्वामी नहीं कहा [जाता है। इस सम्बंधमें श्रनेक दृष्टान्त हैं ।_ 
एक कैदी सिपाहियोंके कोड़ोंकी प्रेरणासे चक्‍कीकों पीसता है, मगर उस पीसनेमें रतिभाव 
नहीं है। उसे उस पीसनेमें अ्रतिभाव है। तो करता कुछ है श्रौर करनेका मनमें- श्राशय 
नहीं है, ऐसे भ्रनेक दृष्टान्त पाये जाते हैं । एक मुनीम सेठकी चाकरी करता है श्रौर वेभव 
सम्हालता है, तिजोरी सुरक्षित रखता है, बैंकोंका लेनदेनका व्यवहार भी करता है, हमारा 
तुमपर इतना गया है, तुम्हारा हमपर इतना आया है, ऐसा व्यवहार भी करता है, पर दो 
सिनटको भी उसके चित्तमें यह आशय नहीं है कि यह मेरा है या मैं इसका मालिक हूं | 
मगर देखने वाले लोग यह समभते हैं कि यह बहुत .व्यापारमें श्रम करता है, इसके बड़ा 
राग है किन्तु उसका हृदय रागसे रहित है । बल्कि सेठ जी मुध्िकिलसे एक घंटेके लिए दृकान 
पर बैठते हों या इधर उधर ही कहीं बेठे हों, पर वह सेठ आशयमें राग बढ़ाता रहता है, 
वह सेठ बंधक है । यह मुनीम बंधक नहीं है । ढ 


सेवते हुएके भी असेवकतापर एक दृष्टान्त -स्वसुराल जाने वाली लड़की दस वार 
स्वसुराल हो श्राई हो, फिर भी जब जायगी तब ऐसा रुदन करके जाती है कि सुनकर दूसरों 
रुदन भरा जाता है | पर यह बहुत सम्भव है कि उसका हृदय खुशीसे भरा हुआ है । श्रव घर 
जा रही हैं, सब व्यवस्था सम्हालेंगी | तो आशय कुछ है और करते कुछ हैं, ऐसी बहुतसी 
बातें जगतमें हुआ करती हैं । इस प्रकार यह ज्ञानी पुरुष इस जगतमें रहकर मन .वचन काय 
की चेष्टाएँ करता है श्रौर वे चेष्टाएँ ऐसी दिखती हैं जैसी मिथ्यादृष्टि पुरुषकी चेष्टाएँ होती 
है। लेकिन श्रन्तरमें किसके क्या है, इस बातको श्रज्ञानी नहीं समझ सकते । श्रज्ञागी इस 
रवरूपको समभ सकता है कि कहाँ लो लगी है, कहां दृष्टि है ? 


निर्मोही ओर मोहीमें अन्‍्तर--भैया ! इस लोकमें जो कुछ भी समागम मिले हैं वे 

सब असार शोर अनित्य हैं, सदा रहने वाले नहीं हैं। और जब तक रहते हैं तब तक भी वे 
शांतिके हेतु नहीं हैं | वे हेतु बनेंगे तो अशान्तिके ही बनेंगे | ऐसे श्रश्ञांतिके हेतुभुत ये समरत 
समागम हैं। इन समागमोंमें' जो रुचि रखता है वह इस जगतमें जन्म मरगाके चक्र लगाता 
-है। यथार्थ स्वरूपके परिचयी पुरुष उससे अलग रहते हैं । कितना अन्तर है ऐसे निर्मोह 
गृहस्थ ओर निर्मोह साधुमें ? निर्मोह ग्रृहस्थ गृहस्थीमें रहता हश्ना भी साघुताकी भावना करता 
हो और स्वेकुछ छोड़े हुए साधुजन यदि ऐसा सोचें कि गृहस्थी परिवार होता है तो वहां 


हि बिका 


बड़ा झाराम आनन्द हैँ ऐसा यदि भाव है तो इन दोनोंमें कितना महान श्रन्तर हो जाता 
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है ? इसी हृष्टिसे यह रिएंय साधुसम्मत है कि निर्मोह गहस्थ तो मोक्षमार्गमें स्थित है कि 
मोही मुनि मोक्षमार्गमें रिथत नहीं है । 

परके आश्रयमें निर्विकल्पता असंभव - भैया !- आात्मक ल्याणके लिए करनेका काम 
तो सरल है।न उसमें मेहनत है, न उसमें क्षोभ है। केवल अपने उपयोग द्वारा ग्रपने 
आपके उपयोगको जानते रहना है । कितना स्वाधीन काम -है जहाँ रंच भी खेद नहीं 
स्वाधीन काम है। किन्तु जिसका होनह्ार अच्छा है वही करनेमें समर्थ हो सकता है। 
लाखों और करोड़ोंका वैभव हो जाय, भ्ररे जितने देशका विस्तार पड़ा है उन सबको ही 
अ्रपना मान लो ना | कितना ही धनी हो गए आखिर इस भवमें भी आत्माके स्वरूपसे 
श्रत्यन्त परे है, श्रात्मामें उन सबका अत्यन्ताभाव है | द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव सर्व दृष्टियोप् 
पृथक है। उनका विकल्‍प ही तो हो सकता है, पर उन्तका लक्ष्य करके निविकल्प अवस्था 
नहीं हो सकती है | जो हमारे घातके ही निमित्त बनते हैं उन्तमें हम रुचिपुर्वक लगते हैं, यही 
तो उल्टा चलना है | 

स्वोपलब्धि बिना परनिवृत्ति असंभव--भैया ! हम कर रहे है, करना पड़ता है। पर 
जानें तो सही कि य्ह मेरे करने योग्य वार्य नहीं है । मेरे स्वभावसे यह श्रत्यन्त परे है, 
बाह्य है, विभाव है, विरुद्ध चेप्टायें हैं। यह मेरे करने योग्य वहीं है--इत्तवा ध्यान तो जाय । 
पर इतना ध्यान कैसे होजाय ? इससे अलौकिक विलक्षरश अनुपम सारभूत ध्रूव सारतत्त्वको 
निरखते रहेँ । जब ऐसी दृष्टि जगे तभी कल्याण है । 

स्वरसका अलुभव होनेपर पविषयविषपरिह्दर संभव--कोई भिखारी भ्रपनी भोलीमें 
बासी रोटियां लिए हुए है, उसे बहुत समभावो कि अरे भिखारी त्‌ इन बासी रोटियोंको पक 
दे, तुझे मैं ताजी पूड़ियाँ बनवाकर दूँगा । तो उसे विश्वास नहीं होता है । वह उन्त बागी 
रोटियोंको फेंक नहीं सकता है । उन्हें वह सम्हाले रहता है। भरे तुम्हें दया भाई है तो 
पूड़िया बनवाकर उसकी पहिले भोली भर दो फिर वह फेंक देगा | पुड़ियोंकी झ्राशा लगीं 
कर वह उन रोटियोंको फेक दे ऐसा बल उसमें नहीं है। इसी प्रकार अ्ज्ञानी मोही जीर 
बासी तिवासी अनादि कालसे जूठे किए गए भोग अपनी भोलीमें भरे हुए है। ग्रुरुजन ही 
जन यह समभाते है कि श्रे इनको तू उगल, इन विषयभोगोंवी वासनाकों तू तंज, 
सुख नहीं है । पर मोही मान कैसे जाय ? यदि उसकी दृष्टिमें उससे अनुपम जसे सुखको ब्रार्ष 
करानेके लिए गुरुजनोंका उपदेश है उसकी भलक आा जाय तो फिर उसे छोड़नेमें विलस 
नहीं रहता है । 

यथाथ्थज्ञानकां परपरिहरस्थभाव--वह ज्ञानसे तो तुरन्त छोड़ देता है । श्रव बा 
के छोड़नेमें भले ही थोड़ा समय लगे, वह बात अलग है। जैसे किसी धोवीके यहाँ किसीकी 
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और उसके पड़ौभीका चादर घुलने गया हो, तीसरे चौथे दिन जाकर वह चादर ले आये, 
बदलेमें पड़ौसीकी चादर आ गई । न ध्ोबी ने विवेक किया और न लाने वालेने विवेक 
किया । वह अपनी ही समझ रहा है। सो उस चद्दरको ताने हुए सो रहा है। पड़ौसी 
भी बादमें गया सो धोबी दूसरेकी चादर उसे देने लगा। उसने देखा तो कहा यह मेरी 
चादर नहीं है, इस चादरमें मेरी चादरके निशान नहीं पाये जाते हैं। कहा श्रोह मालूम 
होता है कि वह चादर बदल गई है। कहा तुम्हारी चादर अमुक पड़ौसीके यहां पहुंच गईं 
है। वह जाता है वहाँ, देखा कि पड़ौसी उस चादरको श्रोढ़े हुए सो रहा है। वह उस 
चादरकों खींचकर कहता है अरे भाई उठो | वह जग जाता है। क्या है ? भाई यह चादर 
मेरी है। यह बदल गई है। तुम्हारी चादर धोबीके यहां रखी है। इतनी बात सुनकर 
उसने उस चादरको देखा तो अ्रपनी चादरके उसे चिन्ह न मिले। श्ौर जो नाना चिन्ह थे 
जिनका परिचय ही न था। इतनी बात जाननेपर ही उसके ज्ञानमें स्पष्ट विवेक हो गया 
कि यह चादर मेरी नहीं है। ज्ञानने चददरको त्याग दिया । 

मोहरहित रागकी नौरसता--यथाथे ज्ञान होनेके पहिले यथार्थज्ञान न करने तक उस 
चादरको वह ज्ञान अ्ंगीकार कर रहा था, उससे राग कर रहा था । अब जैसे ही यथार्थ ज्ञान 
हुआ उसका चादरसे राग छूट गया । ज्ञानने चहरका त्याग कर दिया । श्रब भले ही थोड़ा 
उस चादरको उतारनेसे देर लगे या थोड़ा ऐसा राग उत्पन्न हो कि हमारी चादर मिले तब 
अपनी ले लो। भले ही चादरके ऊपर ऐसा झगड़ा करे, पर उस चादरसे मोह उसका छूट 
गया। चाहे यह भले ही कहे कि मेरा चादर धोबीसे लाकर दो । किन्तु ज्ञानने चादरको 
सर्वथा छोड़ दिया । शरीरपर चादर होनेपर भी ज्ञानने पूरो त्याग कर दिया, क्योंकि यथार्थ 
ज्ञान हो गया ना । इसी प्रकार सम्यग्हष्टि १रुषकों श्रात्माका यथार्थज्ञान हो जाता है तो वह 
आत्माके अतिरिक्त सर्वभावोंकी, परभावोंको सव्वेथा त्याग देता है। भले ही कर्मोद्यवश 
कमजोरीसे रहना पड़ता हो परपदार्थोकि बीचमें, पर वह ज्ञानसे ज्ञानस्वरूपके अ्रतिरिक्त सबका 
त्याग कर देता है। 

समत्वके सदूभाव व अभावसे आकरणिकता व अग्राकरणिकता--यह ज्ञानी पुरुष किसी 
भी भ्रकररामें व्यापार करता हुआ भी प्रकरणका स्वामी नहीं होता | वह॒प्राकररिक नहीं 
होता है किन्तु अन्य पुरुष जिनको राग है, मोह है वे कार्यमें यद्यपि नहीं लग रहे हैं, फिर भी 
कार्यका स्वामी बननेके कारण प्राकरश्िक होते रहते हैं, बंधक होते रहते हैं । जैसे बारात 
तिकलनेके दिन पड़ौसिनियोंको गीत गानेके लिए बुलाया जाता है। गीत गानेके फलमें आध- 
आध पाव बतासे मिल जायेंगे, सो वे बड़ी तेजीसे भोत गाती हैं । “बनी राम लखनकी जोरी 
मेरा हूल्हा सरदार” श्रादि श्रनेक तरहदे-गोत बड़े अनुरागसे गाती हैं परन्तु उन्हें दल्हासे 
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रंच भी अनुराग नहीं है | किन्तु वह माँ जो बहुत कामोंमें लगी रहनेके वरण गानेका ए 
'तुक भी नहीं गाती है, न उतना समय है लेकिन उन सवकी मालिक वह माँ है। कदाचि 
घोड़ेसे गिरकर दृल्हाके हाथ पैर टूट जायें तो पड़ौसिनियोंको दुःख न-होगा, जो बहुत तेजी 
गीत गा रही हैं। दुःख होगा उसे जो उस श्रकरणमें अ्रपनेको स्वामी मानता है। वे पहं 
सिनियां उस प्रकरणामें अपनेको स्वामी नहीं मानतीं । 
सम्यग्दश्कि परिणाम-- इसी तरह सम्यरहष्टि जीव प्राक्‌ पदवीमें पूर्व संचित कम 
दयसे उत्पन्त हुए विषयोंको सेवता हुआ भी उन विषयोंमें स्वामित्व अंगीकार नहीं करता 
इसलिए प्राकरशिक नहीं होता है, किल्‍्तु अन्य जीव जो उन विषयोंको न भी सेव्ते हु 
वासनामें निरन्तर लगे रहते हैं वे चूंकि उनके रागादिक भाव सद्भाव निरन्तर चल 
रहते हैं इस कारण विषय फलके सेवनेका स्वामित्व होनेसे सेवक ही कहलाते हैं। * 
, सम्यर्हृष्टि पुरुषमें नियमत: ज्ञान श्ौर वैराग्यकी शक्ति स्पष्ट प्रकट होती है | वह क्या करःष 
चाहता है ? सम्यग्हष्टिका क्या प्रोग्राम है ? वह चाहता है कि मैं अपने ही वस्तुत्वको -श्रप 
उपयोगमें ग्रहएा करू । ओह यह कितना उदार है, किसी परवस्तुका दिल नहीं' दुखाता ६ 
बिगाड़, परिवतेन नहीं करना चाहता है। इसमें क्रितना धैये है, यह किसी भी परवस्तुव॑ 
वाहछाका क्षोभ नहीं करता है । यह कितना गम्भीर है ? अपने आपमें अपने श्राप ही समा? 
हुआ चला जा रहा है । इतनी गहराईके भीतरमें वह गहराई दूर नहीं है, निकट है, किन 
उथला होनेपर भी अत्यन्त गम्भीर है। यह अपने वस्तुत्वको ग्रहण कदनेके लिए ही अश्रपः 
स्वरूपकी प्राप्ति करता है और परस्वरूपका त्याग करता है । 
सम्यक्त्की श्रेयस्करवा--भैया ! प्रत्येक द्रव्य चाहे मिथ्याहृष्टि हो, चाहे सम्यग्धी: 
हो, चाहे श्रवेतत हो सब अपने अपने द्रव्यमें है। कोई किसी परद्रव्यमें नहीं है । मिथ्याहरपि 
कल्पनासे परवस्तुवोंकों अपनेमें बसाये है प्रदेशत: नहीं बसा सकता । हमें तो परद्रव्योंक 
त्याग करना है । परद्रव्योंमें जो ममेदम अ्रहमिदम्‌ संकल्प है उस संकल्पका त्याग किये विंग 
परद्रव्यका त्याग न होगा । श्रब रहा बाह्य त्याग तो इस ही सम्थक्त्वरूपी अ्रग्निकशिकाके 
प्रसादसे वे सब चीजें छूट जायेंगी । सम्यग्दर्शनका अद्भुत माहात्म्य है। तीन कालमें भी 
सम्यक्त्वके समान श्रेयस्कर तत्त्व नहीं है और मिथ्यात्वके समान अश्रेयस्कर तत्त्व नहीं है। 
इस सम्यग्हृष्टि पुरुषके अन्दर नियत ज्ञान और वैराग्यकी शक्ति है जिसके कारण अ्रपनेक्री 
और परपदार्थोक्रों परस्पर विविकत जानकर परसे अत्यन्त विराम लेता है श्रौर अपने श्राप 
आत्मामें ठहरता है। ऐसी अदभुत शक्ति वाले सम्यग्हष्टि पुरुषकों जिनेश्वरका लघुतादी 
कहा है । जे 
आत्मत्वका सामान्य -भैया ! आत्मा बुरा कोई नहीं होता । वह एक द्वव्य है, १९ 
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एक विभाव और मिथ्यात्व ही ढ:खदायी चीज है | उसके सम्बन्धसे आत्मा दुरा कहलाता है। 
आत्मा तो सब एक समान ही हैं। कैसे आत्मद्रव्यको बुरा कहेंगे हैं? औपाधिक परिणतिसे 
लोगोंमें भेद पड़ गया है पर वस्तुत: समस्त प्रात्या एक चेतन्य स्वरूप हैं। द्रव्यहृष्टिमें घुस 
कर निरखो तो सब जीवोंके प्रति स्वरूपमें भक्ति उत्पन्त होगी | क्योंकि इस द्रव्यहृष्टिने सब 
जीवोंको ज्ञायकस्वरूप दिखा दिया है। यह ज्ञायकस्वरूप भगवान आत्मा भ्रम कर करके 
अपने श्राप दुःखी हो रहा है। आत्माका यह भ्रम छूटे तो इसमें संकट ही नहीं है । इसका 
तो आनन्‍्दस्वरूप ही है। आनन्द पानेके लिए परकी अपेक्षाकी जरूरत नहीं है । 

कठिन परिस्थितियोंसे छुटकारा पानेका सम्यग्हष्टिका सांमथ्ये--किन्तु मैया ! एक 
यह भी बड़ा 'मंभट सामने आता है कि कल्याण चाहते हुए भी जैसे कि जुवारियोंके बीच 
जुवारी पहुँच जाय तो उसे उस गोष्ठीसे निकलना कठिन है। इसी प्रकार यह संसारकी 
गोष्ठी है, जहाँ कि लोग धनके अर्थ, संगति समागमके श्रर्थ, परिवारके श्रर्थ बस रहे हों, ऐसे 
लोकके बीच रहनेपर उस गोष्ठीसे निकल जाना कठिन हो जाता है, श्रर्थात्‌ उपयोगमें ये 
वाह्य समागम न रहें किन्तु ज्ञायकस्वरूप निज भगवान आग ात्मतत्त्व बसे तो ऐसी स्थिति 
बनना कठिन हो जाता है। सम्यर्हष्टि पुरषमें ऐसी अद्भुत सामर्थ्य है कि वह समस्त हेय 
तत््वोंकी हेय समभकर प्र्‌व अनादि श्रनन्त चैतन्यस्वरूप श्रात्मतत्त्वका ग्रहण कर लेता है। 
इस ही निज वस्तुत्वको विशद ग्रहण करने के लिए सम्यग्टश्में पुरुषार्थ है । 

आत्मार्थीका सत्याग्रह व असहयोग--जैसे गुलाम देशकों आ्राजाद करनेके लिए 
असहयोग शोर सत्याग्रह--इन दो जपायोंकों अपनाया गया था इसी प्रकार अनादिकालसे 
चला आया हुआ गुलाम यह जीव जब अपनी निधिकी खबर करता है तो अ्पनेकी श्राजाद 
बनानेके लिए यह भी दो उपायोंका श्रालस्बन लेता है अश्रसहयोग और सत्याग्रह । इस ज्ञावी 
संतने समस्त परद्रव्योंका श्रसहयोग कर दिया है। वह किसी भी परद्रव्यका सहयोग नहीं 
चाहता । सबसे हटकर अपने आपमें बसे हुए इस श्रुवस्व्रभावका श्राग्रह कर लिया है, यही 
ज्ञानीका सत्याग्रह है, अपने शुद्ध स्वरूपका ग्रहण करनेका शभ्राग्रह है और इस आत्मस्वरूप 
के अतिरिक्त अ्रन्य सब परभाव हैं उनसे इसने असहोग किया है । सत्याग्रह और अ्रसहयोग 
इस दोनों उपायोंको करके वह अपने कार्यप्रें सफल होता है। सम्यग्हष्टिका यह एक ही 
प्रोग्राम है। वह इस प्रकारसे अपने सत्यका आ्राग्रह करता है और अ्रसध्यका श्रसहयोग करता 
है। और इस विधिसे वह सस्पस्हष्टि जीव अनेक परपदार्थोके बीच रहकर भी अनाकुल 
रहता है। उसके विह्चलता नहीं जगती है | ज्ञान और वेराग्यमें ऐसी अद्श्युत सामर्थ्य है कि 
जशञानबलका अ्रधिकारी कहीं आकुलित नहों- हो सकता है। ज्ञान और वैराग्यके पानेके लिए 
हम सबका भरसक प्रयत्त हो.॥ चाहिए और जड़ बेभवोंगोी हेय समभना चाहिए । उस ज्ञान 
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और वेराग्यकी प्राप्तिके लिये सम्यग्हष्टि पुरुष स्व और परको सामान्यतया किस प्रकार 
जानता है ? इसका वर्णान अब किया जा रहा है। 
उदयविवागो विविहो कम्माणं वशणिग्रो जिशवरेहिं । 
णह॒ते मज्क सहावा जाणगभावों हु अहमिक्को ॥१९५॥। 

आत्माका मौलिक लक्ष्य आनन्द--श्रात्माका लक्ष्य है कि श्रानन्द मिले, भ्रात्माकी 
अन्य कुछ परिस्थिति हो जाय, उससे खेद नहीं होता है, आनन्‍्दके घातसे खेद होता है, जे 
मान लो हाथीके शरीरमें पहुंच गए अ्रथवा चींटीके शरीरमें पहुँच गए, बहुत बड़ा प्रदेश 
विस्तार हो गया, कहीं थोड़ा प्रदेश विस्तार हो गया तो अ्रन्य कुछ भी गुजरे उन स्थितिम्रोंते 
आत्मा अपना अहित नहीं समझता । एक शथ्रानन्दमें बाधा श्राए तो वह इसे अ्रसह्य है। एक 
ही उद्देश्य है कि मुझे आनन्द मिले । भैया ! वह आनन्द मिलता कैसे है ? इन परपदार्थोमें 
इन जड़ वैभवोंमें तो आ्रानन्दनामक गुण ही नहीं है । उनसे किसी प्रकार आनन्द प्राप्त हो। 
वहाँसे आनन्द नहीं निकलता है, श्रानन्द नहीं झ्राता है श्रौर जहाँ श्रानन्द नामक गुण है 
ऐसे जो ये अनेक जीव हैं उनका आनन्द गुण उन ही में परिणत होकर वहीं समाप्त हो 
जाता है। उन बाहरी पदार्थों से आनन्दका रंच भी प्रसार नहीं होता है। उनसे मुभे ग्रातन्‍्द 
कैसे मिल सकता है ? फलत: किसी भी १रपदार्थसे मेरेमें आनन्द नहीं श्राता है। जड़में तो 
आनन्द ही नहीं है । उनसे झ्ानन्द श्रायगा कैसे ? जिसके आनन्द है वह अपनेमें ही . श्रपने 
ही श्रानन्दको परिणत करके अपनेमें अनुभूत कर लेता है । उनसे बाहर उनका प्रानन्द जरा 
भी निकलता नहीं है । फिर उनसे आनन्द बसे मिले ? फलत: किसी भी परपदार्थसे श्रातर्ू 
नहीं मिलता है किन्तु स्वयंमें ही श्रानन्‍्द नामक गुण तन्मयतासे अ्रवादि स्वतः सिद्ध है | 3 
आनन्द गुगुसे ही आनन्द पर्याय व्यक्त हो सकती है। 

आनन्दकी व्यक्तिकी ज्ञानपर निर्भरता - भैया ! हमने अपनेमें झ्रानन्‍्द समभा नहीं 
श्रौर परवस्तुवोंसे आानन्दकी झ्राशा रखी है। इस कारण हम आप आतनन्दमय होकर भी 
आनन्दसे च्युत रहे । वह श्रानन्द किस प्रकार प्राप्त होता है, उसकी कुछ चर्चा यहाँकी गा 
रही है।. यह आनन्दपरिणमन ज्ञानकी दिशापर निर्भर है.। हम ज्ञानको किस प्रकार 
बनाएँ कि आनन्द परिणमतन बने और किस प्रकार बनायें कि सुख या दुःखरूप परिणमा 
बने । ज्ञानगुण आनन्दगुण यद्यपि २ गुण है, लक्षणभृत हैं किन्तु इसका अ्रविताभाव सम्बत 
है अर्थात्‌ कैसा ज्ञान होनेपर आतनन्दगुरा किस प्रकार परिणमन करता है और कसा शी 
होनेपर कैसा परिणमन करता है? यह बात तो कुछ अनुभवसिद्ध है। जब ज्ञान ह 
-प्रकार परिणत होता है कि इसमें मुझे टोटा पड़ा, इतना नुक्सान हुआ । उस खझूपसे मं 
ज्ञान जानन परिणमत करता है तो अ्रनाकुलता उत्पन्न होती है! और जब यों परिणमता ह 
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कि टोटा पड़ गया तो क्‍या है, वह परदीज ही तो थी।न साथ लाये थे और न साथ 
जायेंगे । उससे तो यहाँ कुछ भी हानि नहीं होतीं है । जब इस प्रकारका ज्ञान बनता है तो 
उसके अनाकुलता रहती है। ज्ञान और आनन्द परस्परमें श्रविताभावी हैं। तो इससे भी 
और अधिक चलकर देखें । हम अपने आपको तो पहिचान सकें कि मैं तो शुद्ध ज्ञानमान्र हूं, 
ज्ञाग्स्वरूप हूं। ऐसे शुद्ध सहज स्वभावकी मुभमें दृष्टि श्रा सके तो यह आनच्दगुण शुद्धरूप 
से परिणम सकता है । 

: व्यवृहारनयके कथनसार्गसे परमस्वमावमें पहुंचनेका यत्न--सहज भ्वभावको उपयोग 
में सुरक्षित रखनेके लिए यह उद्देश्यरूप गाथा कही जा रही है। इस गाथाका अर्थ है, नाना 
प्रकारका जो उदय विपाक है, उसे जिनवरोंने कर्मोंको बताया है, वह भेरा स्वभाव नहों हैं 
किन्तु यह मैं एक ज्ञानस्वभावमात्र हूं। उत्थानिकामें यह कहा गया है कि स्व श्र परमें 
सम्यग्हष्टि जीव इस प्रकार जानता है। यहाँ रवकी तो चर्चा की है, परकी चर्चा नहीं की 
गई है | बतला रहे हैं कि रागह्ठेष मोह भावको कि ये कर्मोके हैं ऐसा जिमेन्दरने बतलाया है। 
देखिए उद्देश्य जब विशुद्ध होता है तो किसी भी चर्चामें इस अ्रपने उद्देश्यपर पहुंचता है । 
हमारा उद्देश्य है कि भ्रपनो हृष्टिसि अपनेको यथार्थ और शुद्ध निरखें । ऐसा देखनेके लिए 
जहां निश्चयनयकी पद्धति हमें बहुत काम देती है--यह मैं हूं, जेसा भी कुछ देख, श्रन्‍्य 
किसीका मेल न मिलाऊं | केवल एक निजको ही देखें, निजकी ही शुद्ध परिणति देखें, शुद्ध 
निशचयनयकी हृष्टिसे देखें तो वह हो गया शुद्ध निक्चवयनय और पर्यायकी दृष्टि न करके 
केवल एक स्वभावमात्रको देखें तो वह हो गया परमशुद्ध निश्चयनमय | तो जिस स्वभाव 
को ग्रहण करनेके लिए हमारे शुद्ध निश्चयतयको पद्धति हमको बहुत कार्यकर होती है । 
यह मैं हीं स्वभावको निरखने के लिए व्यवहारपद्धतिसे चलकर स्वभावक्री ओर पहुँचनेकी 
कोशिश की है । 

गाथामें विवक्षित एकदेश शुद्धनिश्वयनयके उपयोगकी झलक -भैया ! एक नय 
होता है विवक्षित एक देश शुद्ध निश्वयनय । इसमें जिससे रुचि है उसे तो शुद्धरूपमें देखा 
जा रहा है और जो हेय है, जिसकी रुचि नहीं है उसको अ्रन्यूत्र गिराकर देखा जाता है। 
विवक्षित एक देश शुद्ध निई्चयनयमें यह दृष्टि है। जैसे मानो एक प्रश्न हो कि बर्तलावो 
रागादिक भाव किसके हैं ? रागादिक भाव आत्मीय हैं या पौदूगलिक हैं ? तो अशुद्ध निश्चय 
नयका उत्तर है कि रागादिक भाव झआात्मीथ हैं। विवक्षित एकदेश शुद्ध निश्चयसे रागादिक 
पौद्गलिक हैं । परमशुद्ध निश्चयनयत्ते रागादिक हैं ही नहीं। जैसे एक दर्पण सामने है 
उसमें जो प्रतिबिस्‍्व पड़ रहा है वह >ीवे खड़े हुए बहुतसे पत्थरोंका निमित्त मात्र पाकर 
वह द्रव्य छायारूप परिणत होता रहता है। इस घटनासे हम यों भी जान सकते हैं कि 
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देख अ्रमुक पदार्थकों सन्तरिधिका निमित्त पाकर यह छायारूप परिणति होती है। हम झ़ 
यों भी देख सकते है कि देखो दर्पणमें इस इस रूप परिणमन हो रहा है। क्या हम 
नहों देख सकते है ? यह दर्पण ऐसा परिणमता है। हम न देखें उस उपाधिको, # 
वर्तमानमें दर्पण जिस प्रकार परिणत हो रहा है उस प्रकार दर्पणको देखें तो मुभे* 
रोक सकता है ? यही है भ्रशुद्ध निश्चयनयकी दृष्टि । 

अशुद्धनिश्चय दृष्टिका प्रभशाव--अशुद्ध निशचयनयकी हृष्टिमें क्‍या प्रभाव है? 
किसी परपदार्थेकों इसने दृष्टिमें नहीं लिया, अतः रागका अंकुर अथवा वर्द्धन वर्तन 
श्रागे न होने पायगा | इसका कारण यह है कि राग होता है तो किसी परवरतुको विष 
में डालता हुआ होता है। जब परकी श्रपेक्षा न रखे, केवल वस्तु जिस प्रकार है उप 
प्रकार देखनेमें लग रहा है तो परवस्तुवोंको उपयोगमें न लिया, परका श्रालम्बन न वि 
तो यह रागभाव स्वयं ही अपना स्थान नहीं रख सकता है । परका विक्रल्परकूप आलः 
लिए बिना विकार भाव उत्पन्न नहीं होता है। श्रशुद्ध निश्चयहृष्टिसे परका श्रालम्बन 
नहीं लिया गया तो यह समाप्त हो जाता है श्र समाप्त क्या हो जाता है, इस रागर 
की दृष्टि भी श्रोमल होकर परमशुद्ध निश्चयनयके विषयमें पहुंच जाती है, यह है श्र! 
निश्चयनयकी दृष्टि का प्रभाव । 

शुद्ध निश्वयनयरृष्टिका प्रताप - फया ! अशुद्ध निश्चयकी दृष्टिमें तो थोड़ी कठित 
पड़ती है अपने उद्देश्यमें पहुंचने के लिए । छुद्ध निश्चयनयकी दृष्टिमें कुछ सरलता है 
जहाँ पर श्रशुद्ध पर्यायकोी निरखा जा रहा था, अब इस हृष्टिमें शुद्ध पर्याय परिणत द्रव्य 
देखा जा रहा है । पहिले तो झपने रागभावको देख कर रागसे उत्तरकर स्वभावमें पहुँच 
का यत्न था। श्रब शुद्ध निश्वयनयकी हृष्टिमें शुद्ध पर्यायको निरखकर पर्यायको गौण 
हम स्वभावमें पहुंचना चाहते हैं। यह बात होना सुगम है क्योंकि प्रत्येक द्रव्यका जे 
स्वभाव है उसरूप परिणामन होता है। तो उस परिणमनको लक्ष्यमें लेकर परिणाम 
गौरा कर स्वभावमें जरा जल्दी मेल पा सकते हैं कि और परमशुद्ध निश्चयहृष्टिमें प्र 
उद्देश्यमें ले जानेमें तत्काल समर्थ होता रहता है। यहाँ तो विलम्बकी भी बात नहीं है 
स्वभाव निरखो यही परम शुद्ध निश्चयनयक्रा काम है । " 

विवक्षित एकदेश शुद्ध निश्वयनयका ग्रयोग-- भ्रव प्रकरसामें विवक्षित एक देश $ 
निशचयनयको देखिये जिसको शुद्ध रखनेकी विवक्षा है उसे तो हम शुद्ध रखते हैं भ्रौर गिए' 
रुचि नहीं है, जो अनात्मीय है, पर भाव है उसे उपेक्षित करते हैं। ऐसी पद्धतिमें ऐसे भरा 
में यह उत्तर मिलता है कि राग पौदगलिक है | हुमारा कहनेका उद्देश्य यह है कि राग 
नहीं है। मैं तो शुद्ध टंकोत्कीण॑वत्‌ निश्चल रवतःसिद्ध ज्ञायकस्वभाव हूँ। इस झूपसे 


गा 
जी बना 
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देखा जा रहा है कि हम राग्के विषयमें श्रपनेमें कुछ लपेटा-लपेटी न करें, सीधा बोल दें, 
चूंकि पुदूगल कर्मके उदय होनेपर यह होता है और उदय न होनेपर यह नहीं होता है, 
इसलिए राग पौदगलिक है । 

प्रकरणके अनुसार दृष्टिका पूर्ण प्रयोग--भैया ! श्रन्‍्य द्रव्य होकर भी जो थोड़ा 

हुत सम्बन्ध रखता था, कर्मोके साथ निमित्तनैमित्तिक रूप उसे और ढकेलकर श्र एकदम 

उसमें ही प्रतिष्ठित कर दें श्रर्थातु रागको अचध्यन्त हेय कर दें, यह इस दृष्टिकी देन है शर 
इस हृष्ठिमें वह अपने शुद्ध ज्ञावस्‍्वरूपको सुरक्षित बना लेता है, जब जिस दृष्टिमें जो देखा 
जा रहा है उसमें ही दृष्टि देकर निरखें | जहाँ जो प्रकरण जेसा आवे उस श्रकरणके माफिक 
हम उसको देख लें । जिसकी दृष्टि देनेमें राग है ही नहीं वह है परम शुद्ध निथ्चयनयकी 
दृष्टि । एक हृष्टिमें राग पौदूगलिक है यह है व्यवहारहष्टि श्रौर अपने आपको छुद्ध रखनेके 
उद्देश्यसे कहा जा रहा है तो यह है विविक्षित एकदेश शुद्ध निश्चयनयकी हृष्टि । राग श्रात्मा 
में है, यह है अशुद्ध निश्चयनयकी दृष्टि । 

सिद्धहस्तकी लीला--किसी कार्यमें कुशल पुरुष जो कि अत्यन्त श्रभ्यस्त है, जैसे वह 
उस कार्यको किसी भी प्रकार रिथित होकर व्याप्त होकर वह अपनी कुशलतासे उस कार्यको 
कर लेता है। जैसे कोई खेलमें बड़ा अ्रभ्यस्त है तो नाना लीलावोंके साथ अपने उस खेल 
को सम्पन्त करता है । जो चित्र बनानेमें बहुत श्रभ्यस्त है वह क्षणामात्रमें ही हंसते, खेलते, 
वोलते चालते जेसा मनचाहे चित्र बना देता है। वह ऐसी सावधानी नहीं रखता है जैसी कि 
एक श्रनाड़ी लिखने वाला करता है। वह व्यक्ति उस कार्यमें प्रवीण हो जाता है, सफल हो 
जाता है। इसी प्रकार टंकोत्कीणंवत्‌ निक्चल श्रुव स्थतःसिद्ध सनातन इस ज्ञांयकस्वभावका 
जिन्हें परिच्य होता है ऐसे पुरुष किसी भी नयके वर्णानसे प्रयोजन शुद्ध तत्त्वके निहारनेका 
निकालते हो हैं । इस स्वभावके ग्रहरा करनेका श्रभ्यस्त ज्ञानी संत व्यवहारहष्टिसे भी कुछ 
कहा जा रहा हो, बोला जा रहा हो तो वहांपर भी उनके अर्थ निकालनेकी शैली होती है 
स्वभावके ग्रहग़ करनेकी ही । 

टंकोत्कीर्शका भाव--यहाँ कह रहे हैं कि जो कर्मोदयके विपाकसे उत्पन्त हुए नाना 
प्रकारके भाव है वे मेरे स्वभाव नहीं हैं । यह मैं तो टंकोत्वगीणवत्‌ निश्चल स्वतःसिद्ध ज्ञायक 
भाव स्वभावी हूं । टंकोत्कीणेवत्‌का क्या श्रर्थ है ? इसमें दो भाव हैं । एक तो टांकीसे उकेरी 
हुई प्रतिमा जेसी निश्चल रहती है, हाथ पैर नहीं मुड़ सबते हैं, अखण्ड श्रभंग निश्चल ही 
रहती है, समस्त उलट जाय पर उसके खण्ड होकर कोई हाथ पैर मुड़ जाय ऐसी बात नहीं 
हुआ करती है। जैसे टांत्रीसे उकेरी गई प्रतिमा निश्चल होती है इसी प्रकार यह शुद्ध 
ज्ञायकस्वरूप श्रपने स्वरूपमें निश्चल रहता है। 
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टंकोस्कीणवतुका दूसरा भाइ--टंकोत्कीणंवत्‌का दूसरा भाव यह है कि जैसे मूर्तिको 
कारीगर नहीं बनाता है विन्तु उस मूत्तिको जिस कारीगरने बनाया है उसने मूर्ति बने 
जाने वाले पत्थरके भीतर यह जान लिया कि इसमें यह मूर्ति है। तो उस मू्तिको वनानेके 
यत्तमें केवल उस मूर्तिके आवरक पत्थरोंको हटाया है। उस मूर्तिमें कोई ८ई चीज लाकर 
नहीं उत्पन्न किया । इसी प्रकार इस सम्यग्हृष्टि जीवने अपने आपके इस ज्ञायकरवभावको 
जाना है, निरखा है, वह इस परमात्मत्वको कुछ नई चीज लगाकर प्रकट नहीं किया करता 
है किन्तु इस परमात्मत्वके श्रावरक जो विषय कषायोंके परिणाम हैं उनको प्रज्ञाके छेनीसे, 
प्रशाकी हथौड़ीसे और प्रज्ञाके ही उपयोगसे यह जीव सर्व आवरकोंको हटा देता है । तो जो 
था वह व्यक्तरूप प्रकट हो जाता है। ऐसा टंकोत्कीर्एवत्‌ प्रकट होने वाला यह ज्ञायकस्वरुप 
परमात्मतत्त्व है। यह मैं ज्ञायकस्वभावरूप हुं किन्तु किसी भो रागादिक विकार रूप नहीं 
हूं--ऐसी भावना .इस सम्यम्हृष्टि पुरुपमें होती है । यों स्वपरका सामाभ्यरूपसे विवेचन किया 
है । श्रब उस ही स्व और परको विद्येष पद्धतियोंमें सम्यग्हष्टि किस प्रकार जानता है, इसका 
वर्णन करते हैं । 

पुम्गलकम्मं रागो तस्स विवागोहयों हवदि एसो । 
ण हु एस मज्क भावों जाणगभावो हु अहमसिकको ॥१६६॥ * 

कमका संक्षिप्त परिदय--रागनामक पुद्गल कर्म है । पुदूगलको कर्म कहना चाहिए 
या विभावोंको कर्म कहना चाहिए ? कर्म शब्द जीवके रागादिक विकारोंमें भी लगाया जाता 
है श्र वर्म नाम पौद्गलिक इन कार्माणवर्गणावोंमें भी लगाया जाता है। तो किसीका वो 
असलमें कर्म नाम होगा श्रौर किसीका उपचारसे कर्म नाम होगा । कर्म शब्दकी व्युत्तत्ति 
करके सोर्च तो पुद्यलका कर्म नाम नहीं हो सकता । तब इन दोनोंमें असलमें कर्म नाम है 
किसका ? जीवके रागादिक विभावका | कमंका श्र्थ है क्रियते इति कर्म । जो किया जाता है 
उसे कर्म कहते हैं । प्रथम तो दुनियामें की जाने वाली बात कोई नहीं है। एक पदार्थ दूसरे 
पदार्थका कुछ करता है यह तो त्रिकाल असम्भव है और खुद-खुदका कर्ता है, यह मर्ते 
वाणी जैसी बात है। खुद खुदको करता है तो वह छुद कौन है जो करने वाला है। श्र 
वह ॒खुद कौन है जो किया जा रहा- है । जब ,वह स्वयं एक है तो एक एकको करे क्या. 
इसलिए जो करनेकी धातु है वह व्यवहारके लिए प्रयुक्त है। निश्चय भाषामें 'करनेशब्दरीं 
नाम कहीं ञ्राना ही न चाहिए | कोई कुछ करता है या नहीं करता है, इसके निर्णायकी वि 
उपस्थित करना तो दूर रहो पर 'करना” शब्द ही नहीं बोला/जा सकता है । लोकव्यवहारकें 
नाते 'करना” शब्द बोल दें तो करने शब्दकी शोभा चेतनके विभावके साथ हो सकती है 
गचेतनके साथ नहीं होती है । है 
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चेतनके लिये करनेका व्यवह्ाः--लोक व्यवहारमें अवेतनके लिए करनेका नाम 
नहीं लगाया जाता है और लगाया जाता है तो किसी दूसरी घातुका भाव लेकर । करनेका 
नाम चेतनके साथ जोड़ा जाता है। जो किया जाय उसे कर्म कहते है। चेतनके द्वारा जो 
किया जाता है वह कम है । चेतनके द्वारा किये जाते हैं ये रागादिक विकार इसलिए उनका 
नाम तो सीधा कर्म है और इन कर्मोका निर्ित्त पाकर कार्माणवर्गणावोंमें जो कर्मत्व 
अवस्था हुई इस कारण उसको कर्म उपचारसे कहा जाता है । उपचार ही सही पर प्रि- 
णाति दोनों जगह होती है, जीवमें जीवकी शक्तिसे होती है, कर्मोमें कर्मोकी शक्तिसे होती है । 
फिर भी कर्म दोनोंका नाम है। 

रागकी कार्यकोरणता--राग नामका एक पुद्गल कर्म है, उसके फलमें उत्पन्न हुआ 
यह रागरूप भाव है वह मेरा स्वभाव नहीं है। यह रागरूप भाव कहाँ होता है ? आत्मा 
की एक परिणतिमें होता है। पर यह विभाव किसी शअन्यको निमित्तमात्र किए बिना स्वयं 
स्वस्सतः होता है तो यह राग स्वभाव कहलायेगा, विभाव नहीं हो सकता | इस रागके 
उत्पन्त होनेकी शैली ही यह है कि वह उदयागत कर्मोका निमित्त पाकर स्वयं अपने परि- 
णामोंसे रागरूप परिणम जाता है। वह उदयागत कर्म कैसे इस जीवमें बंधा ? उस बंधन 
के मर्मभ्तं कारणपर इस समय दृष्टि दें। जो नवीन कम भ्राख्र्‌ त होते हैं याने श्रास्नवको प्राप्त 
होते है उसका कारण है उदयागत पुद्गलकमं, न कि जीव विभाव । और उदयागत पुदुगल 
कर्मो में नवीन कर्मोेके श्राखवका निमित्तपता बन जाय इसका निमित्त है जीवका 
विभाव । 

व्यक्त अरथमें गभित अव्यक्त भाव--भैया ! सुगम भाषामें प्रत्येक जगह यह वर्णन 
आया है कि जीवके विभावोंका निमित्त पाकर नवीन कर्म आते हैं इसका सीधा यह अर्थ 
नहीं है पर जो सही ग्र्थ है उस अर्थमें इसका विरोध नहीं । उद्देश्य एक है। इस कारण 
ऐसा बोल देवा गलत भी नहीं है । बात वहाँ यह होती है कि नवीन कर्मोका श्राख़वण त्तो 
होता है उदयागत पुद्गलकमोॉके निमित्तसे और उदयागत पुद्गलकर्मोमें तवीन कर्मोके 
आखवणका निमित्तपना आ जाय इसका निमित्त होता है जीवका विभाव | तो यह जीवका 
विभाव कंसा विलक्षण भाव है कि उदयागत कर्मोका निमित्त पाकर जीवविभाव होता है, 
ओर जीवविभावका निमित्त पाकर उदयागत पुदुगलक्ोमें नवीन कर्मोके आख़वणका 
निमित्तपना आता है । 

रागकी ओपाधिकता--वद्ध हुए, कर्म कपायके अनुसार उन कर्मोमें स्थित भी हो 
गए। अब उसका झाया समय उदय या उदीरणाका पहिले उन बद्ध कर्मोके वँधनेका टाइम 
निर्णीत हो गया था। समय पर खिरे उसका नाम उदय है। उदय कहो या निकलना कहो 


३१८ समयसार प्रवचन ग्रष्टम एस्तक 


एक ही बात है | सूर्येवा उदय हो या सुर्यका , निव.लना हो दोनोंमें श्रन्तर नहीं है। जब वे 
बद्ध वर्म आात्मारों निविलनेवने होते हैं तब उनवी रिथिति ऐसी विचित्र होती है कि उन 
निकलने दाले क्मोका निमित्त मात्र पाकर यह जीव स्वर्ण रागादिक विवारोंसे परिणाम 
जाता है। ये रागादिक विकार औपाधिक भाव हैं, यह मेरा स्वभाव नहीं हैं। 

ज्ञानीके भ्वभाषस्पशंका उत्साइ--आ्रात्माके सहज स्वरूपका परिचय करने वात़ा 
सम्यर्दृष्टि ज्ञानी संत किसी भी नयका प्रयोग श्र व्यवहार इस ढंगसे करता है कि स्वभाव 
को छू लिया जाय | उसका उद्देश्य एक स्वभावका श्राश्रय करना है | और वह॒किसी भी 
नये मार्गसे चलकर अ्रपने उद्देश्यकी ही पूर्तिमें लगा रहता है । यह नि३चयनयके विपरीत 
बात बोली ना रही है कि रागादिक विकार पौदगलिक हैं, श्रौपाधिक हैं ऐसा कहनेमें यह 
ज्ञानी पुरुष अपने स्वभाव स्पर्शके लिए एक मार्ग पाता है। श्रोह वे पौदूगलिक हैं, मेरे स्व- 
भाव नहों है। मैं तो यह टंकोत्कीर्णावत्‌ निग्चल एक ज्ञायकस्वरूप हैं । इसी प्रकार जैसे राग 
के सम्बंधमें बात कही, द्वेषके सम्बंधमें भी वैसी ही बात है ! वह ह्वेष नामक पुद्शल प्रकृतिके 
उदयका निमित्त पाकर होने वाला भाव है, मेरा स्वभाव नहीं है । इसी प्रकार मोह, करीब, 
मान, माया, लोभ इनमें भी यही वात समभना है । 

विविक्त भाषोंसे विविक्तता-भैया ! ये विभाव आात्माके परिशमन हैं, किन्तु औपाधिक 
है, स्वरसतः उत्पन्न होने वाले नहीं है। उनको पर बताकर परसे विविक्त स्व्रका शोर 
कंराया गया है। इसी प्रकारसे प्रत्येक द्रव्य ऐसा है कि जिसका श्रात्मासे कुछ अधिक सम्बंध 
है और उस सम्बंधके कारण और उसमें आगे बढ़कर मोही जीव मुग्ध होता है, उन्हें ग्रपता 
मानता है और अपनेमें कर्मोका बंध कर लेता है | उन परद्रव्योंको भी इसी तरह जानो कि 
ये कर्म, नोकर्म, मन, वचन, काय, प्राण, चक्षु, प्राण, रसना और स्पशेन--ये सब भी पर 
हैं। मेरे स्वभाव नहीं हैं | मैं तो यह टंकोत्कीणवत्‌ एक ज्ञायकस्वभावरूप हैँ । 

बाह्हेतुवोंका #विध्य--भैया ! बाह्यहेतुवोंमें दो प्रकारके हेतु हैं, एक निमित्तभूत 
श्रौर एक आश्रयभूत । जीवके विभावमें निमित्तभूत हेतु तो पौदगलिक कर्म हैं और आश्रयभृत 
कारणा हैं, कर्मोंके अतिरिक्त अन्य सब पदार्थ जिनको उपयोगमें लेकर, जिनको ज्ञेय बनाकर, 
जिनका श्राश्नय कर, विचार कर, ख्याल कर हम रागादिक भावोंकी दृष्टि करते हैं वह कहे: 
लाता है आ्राश्रयभूत । तो निमित्तमत और अ्रांश्रयभूत ये'दो प्रकारके हेतु हैं | इनमें निम्ित्तभ 
कारणका तो निमित्तनैमिन्तिक भावोंकी विधिमें घनिष्ठ सम्बंध नहीं है और इसी कारण 
ग्राश्यभूत पदार्थोक्रा कार्यमें ऋविनाभाव नहीं बनता है। 

एक आश्रय होनेपर भी एक जातिके भावक्रा, अभाब--वक्ता जन एक दृष्टान्त दिी 
करते हैं कि कोई वेश्या मरी, उसे देखकर कामी, पुरुषके यह भाव जगा कि यह जीवित 
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रहती तो और दो चार दिन मिलतें | साधुके यह भाव रहता है कि इसने दुर्लभ नर पर्याय 
पाकर व्यर्थ ही इस भवक्ो गंवा दिया | तो कुत्ते-स्यालोंका यह भाव हुप्रा कि इसे यों ही 
छोड़ दिया जाय तो हम पशुवोंका कई दिनोंका भोजन हो जायगा | वह परआश्रयभूत पदाथ' 
है, इसलिए भिन्‍न-भिन्‍न लोगोंने अ्पन्ते भिन्‍न भाव बना लिए । कोई तो सुन्दर वस्तुकों देख- 
कर राग करता है और कोई नहीं भी राग करता है तो यह नियम भी नहों घटित होता है 
कि अमुक संयोग मिले तो इसके ऐसा कषायभाव जगे ही, ऐसा नियम नहीं है। यह तो 
आश्रय लेने वालेकी योग्यतापर निर्भर है, किन्तु निमित्तभुत कारण जो कर्दिय है उसमें 
कर्मोदयके ग्राश्रयश्वूत पदार्थोके कारण कारणता नहीं है | मिथ्यात्व नामक प्रकृतिके उदयमें 
जीवमें मिथ्यात्व भाव होता है. श्रन्य प्रकारका भाव नहीं होता है। राग नामक प्रक्ृतिके 
उदय होनेपर जीवमें राग नामक भाव होता है | वे सब विभाव पुद्गलकर्मके विपाकसे प्रभूत 
हैं, वे मेरे स्वभाव नहीं । इस प्रकार सम्यग्हष्टि जीव अपने झ्रापके यथार्थ स्वरूपको जानता 
हुआ और रागको छोड़ता हुआ नियमसे ज्ञान ओर वैराग्यसे सम्पन्त हो जाता है । 
एवं सम्म्ादिट्टी अप्पाणं मुणदि जाणयसहावं। 
उदय॑ कम्मविवागं य मुयदि तच्च॑ वियाणंतों ॥२००॥ 

विकारके त्यागका मूल यथार्थज्ञान--इस प्रकार सम्यग्हष्टि जीव अपने श्रापको 
ज्ञायकस्वभावी मानता है और यथार्थ तत्त्वको जानता हुआ उदयको अ्रथवा कर्मविपाकको 
छोड़ देता है । अथवा ऐसा जान रहा है कि यह उदय मेरा स्वरूप नहीं है । यह तो कर्मोका 
विपाक है। ऐसा समभकर धिकारका त्याग कर देता है। इससे पहिले सामान्य रूपसे और 
विशेपरूपसे यह बताया है कि रागभाव मेरा स्वरूप नहीं है । इस अज्ञानी जीवको सबसे 
अधिक किस बातका मोह है इसका विचार करें। कोई कहेगा कि सबसे श्रधिक मोह घर, 
धन वैभवका है, क्रिन्तु घर और धन वेभवका सबसे अ्रधिक मोह नहीं है। उससे भी अधिक 
मोह परिवारमें है। मोही जीवकी कहानी बता रहे हैं । शौर परिवारमें भी सबसे श्रधिक 
मोह नहीं है किन्तु अपने शरीरमें है । अपने शरीरपर कोई आ्राफत आए और घरके लोगोंपर 
कोई झ्ाफत आए, जैसे मान लो जान जानेका सवाल है सबका तो यह जीव अपनी जान 
बचायेगा । परिवारकी जान जानेकी उपेक्षा कर देगा | तब सबसे श्रधिक मोह हुआ अपने 
शरीरका, प्राणोंका । किन्तु शरीर और प्राणोंसे भी श्रधिक मोह होता है श्रपनी बातका । 
लोग वातके पीछे श्रपनी आत्महत्या तक भी कर डालते हैं। दोनोंमें कगड़ा, हुठ, विवाद 
बात ही बातका है । बात माने रागद्वेबमोह विकार । सबसे अधिक मोह होता है रागादिक 
विकरारोंमें । 


तच्वज्ञानका' फल - जिसने रागादिक विकारोंसे न्यारा अपने शुद्ध आत्मरवरूपको 
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जाना है ऐसा पुरुष कर्मोका शिकार नहीं होता । उसकी तो प्रतिसमय नि्॑रा होती रहती 
है । इस सम्यग्हृष्टि जीवने परस्वभावरूप जो भाव है श्रर्थात्‌ विकार भाव, क्रमेके उदय 
निमित्तसे होने वाले जीवके विरुद्ध परिशमन उन सबसे अपनेको प्रथक करके टंकोत्कीणंका 
एक ज्ञायक स्वभावरूप आत्माके तक््वकोी जान लिया है। सो जब यह सम्यम्दृष्टि जीव 
केवल तत्त्वको जान रहा है तो जाननेका फल तो यह है कि जो पर हो, परभाव हो, पराया 
हो, श्रहित हो, अ्रसार हो, न्‍्यारा हो तो उससे मुख मोड़ लेवे और जो श्रपना हो, हित हे, 
सार हो, सुखद हो उसको ग्रहण कर लेवे । सो यह सम्यग्हष्टि जीव इन सब परपदार्थोको 
और रागादिक परभावोंकों तो त्याग देता है श्र निजस्वभावका उपादान करता है याने 
ग्रहरा करता है। इस प्रकार स्वके इहण करने से और परके त्याग करनेसे निष्पन्न होते 
वाला जो निज श्रात्माका वस्तुत्व है उसकी अ्रपने उपयोगमें सिद्धि करता है झौर कमकि 
उदयसे उत्पन्न हुए समस्त भावोंको त्याग देता है। इस कारण यह ज्ञानी पुरुष नियमसे शाव 
और वैराग्यसे सम्पन्न होता है । 

ज्ञानीको होष्टर्म शज्ञानीकी फिसाड़--- ऐसी सम्यग्हप्टि की विभूतिकों सुनकर सम्य- 
रदर्शनके महात्म्यको समककर कोई यह कहने लगे कुछ थोड़ासा सुन लेनेके कारण कि यह 
मैं तो स्वयं सम्यग्हष्टि हुं, मेरा कभी भी बंध नहीं होता है। इस प्रकार उठाया है और 
फुलाया है मुखको जिसने, मुखकी मुद्रा जिसने विचित्र बनायी है ऐसा पुरुष, जो भ्रटपठ 
आचरण करे तो करे भ्रथवा ऐसा मोही रागी पुरुष किसी कारणासे धर्मकी धुन भी रखा 
करे, महाब्रत भी पाले, समितिमें सावधान रहे, बड़ा ऊँचा तप किया करे तो भी यदि उसके 
ग्रात्मा और अनात्माका ज्ञान नहीं है तो वह पापमय है, सम्यक्त्वसे रीता है | यह पंतरंग 
की बात कही जा रही है । भैया ! कर्म शरीरकी चेष्टा देखकर नहीं बंधते हैं, नहीं छूटते है 
किन्तु आत्मीय|योगको उपयोगका निमित्त पाकर बंधते हैं श्लौर छुटते हैं । 

बाह्मतपका क्लेश व अन्तरमें अज्ञान--यदि कोई पुरुष धर्मोपदेशसे जैसा कि उसने 
समभ रखा है मुनि भी हो जाय, महान्नत भर समिति भी पाले, बड़ा दुर्धर तप करे, किन्तु 
अन्तरमें यदि ज्ञायकस्वरूप भगवानका अनुंभव न हो, जिस अनुभवके कारण रागार्दि 
विकार और समस्त परपदार्थ अत्यन्त भिंन्‍न और हेय जाने जाते हैं ऐसा सम्यग्ज्ञान ने हो 
तो वह अब भी पापमय है । मिथ्यात्वसे बढ़कर कोई पाप नहीं है | जहाँ विपरीत श्राशा 
है, स्वयंके स्वरूपका कुछ भी परिचय नहीं है, बाह्य श्रथोपर अत्यन्त झुकाव है, से $ 
बाह्य जगत ही वह अपना सर्वस्व माने हुए है, ऐसा पुरुष अन्तरमें पापस्वरूप है । ॥॒ 

स्वरूपपरिचयके बिना सर्वत्र अन्धता--श्रावक जन भी गृहस्थके योग्य धर्म की 
करके भी पूजन, भक्ति, स्वाध्याय, गुरु उपासना श्रादि अनेक कार्य करके भी यदि प्रन्तरमे 
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ग्रपने स्वरूपका पता नहीं पड़ सकता है, ज्ञा मात्र शुद्ध आत्मस्वरूपका अनुभव नहीं किया है 
तो वह अन्तरमें अब भी अ्ंघा है, पापमय है। मोक्षमार्ग न मिलिगा। इस कारण यदि सुगति 
चाहिए, शांति चाहिए, कल्याण चाहिए तो से प्रयत्त करके इस मोहको त्यागो । मोहके 
त्यागे- बिना न शांति मिलेगी, न कमे भड़ेंगे और पाया हुआा दुर्लभ मनुष्य जीवन बेकार 
चला जायगा । भैया ! मोह करना बिल्कुल व्यथैकी बात है। जगतमें अनन्ते जीव हैं । कोई 
जीव किसीका कुटुम्बी सदा साथी नहीं होता, फिर आज दो चार जीवोंमें ही अपनी ममता 
डालकर क्या यह श्रंधकार नहीं बना रहे हैं । भ्रौर जिसमें ममता डाले हुए हो वे अरब भी 
तो ग्त्यन्त जुदा हैं। उनका तुममें अत्यन्ताभाव है। न उनसे कुछ आपमें आता है ग्रौरत 
आपका कुछ उनमें जाता है । ऐसी व्यर्थकी ममता ही हमारे सब कल्याणमें बाधक है । सर्वे 
प्रथम कतंव्य तो यह है कि मोह छूटे, समस्त बाह्य पदार्थोासे मोह हटाना है, धन सम्पत्तिसे 
मोह दूर हटाना है, घर महलोंसे मोह हटाना है, परिवार जनोंसे मोह हटाना है, शरीरसे 
मोह हटाना है, अ्रपनी बात अपने रागसे मोह हटाना है और केवल शुद्ध ज्ञानमात्र अपने 
श्रपपको अ्रनुभव करना है। 

इस गाथामें सत्पथके लिये सावधानो दी है कि स्वका अनुभव जगे बिना, सम्यक्त्व 
पाये बिना यह जीव बाह्ममें दुघेर धर्मेके नामपर, तपके नामपर काय क्लेश भी कर करके 
विपरीत श्राशयके कारण श्रन्तरमें श्रब भी पापमय है । इस कारण भव्यजनो ! सर्वे यत्नसे 
आत्मानुभवकी आप्ति करो | अब इसके बाद यह कथन करते हैं कि रागी जीव सम्यगहृष्टि 
क्यों नहीं होता है ? 

परमारणुमित्तयं॑ पि हु रायादीणां तु विज्जदे जस्स । 

ण॒वि सो जाणदि श्रप्पाणयं तु सव्वागमधरोवि ॥२०१॥ 

अ्रप्पाणमयाणांतो ग्रणप्पयं चावि सो अ्रयाणंतो । 

कह होदि सम्मदिट्वी जीवाजीवे श्रयाणंतो ॥२०२॥ 
रागकी अपनायतमं सम्यग्हष्टिस्वका अभाव--जिस जीवके परमाणुमात्र भी राग है, 
रागादिक विकारका अंश मात्र भी है, वह समस्त आगसोंका धारी होकर भी श्रात्माको नहीं 
जानता है। यहां किस रागका निषेध किया जा रहा है ? जिनकी श्रद्धा भी रागसे रँगी है 
अर्थातु जो रागकी करिका मात्रको भी आत्माक। स्वरूप या हेतु जानते हैं, रागरहित शुद्ध 
ज्ञानस्वरूपका परिचय नहीं पाते हैं, ऐसे जीव जितने सर्व आगमको द्रव्यलिज्जी मुनि भी 
ज्ञात कर सकते हैं इतने सब श्रागम धारण करके भी वे आत्माको नहीं जानते हैं। और 
जब अपने आपके स्वरूपको नहीं जानते हैं तो अनात्माको भी वे नहीं जानते हैं। जो जीव 
आत्मा और अलात्माकों नहीं जानता है अर्थात्‌ जीव और अजीवको नहीं जानता है वह 


|; 
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- सम्यग्हृष्टि बैसे हो सकता है ? 

वरतुस्वरूप जाने बिना लौकिक यथाथज्ञानकी भी प्रमार्थत। अंसमीचीनता-झस 
टीकामें पूज्य श्री श्रमृतचन्द्र जी सूरि कहते हैं कि जिस जीवके रागादिक अज्ञान्मय भावोंका 
लेश भी सद्भाव है, वह श्रुतकेवलीकी तरह भी हो तो भी ज्ञानभाग्का अभाव होनेसे वहे 
आ्रात्माको नहीं जानता है । श्र जो आत्माको नहीं जानता है वह ग्रनात्माको भी नहीं जानता 
है। यथार्थतया उसे किसीका बोध नहीं है । एक ज्ञानी सम्यग्दृष्टि पुरुष बाह्य पदार्थोको, गे 
कि हो तो रस्सी और जान ले साँप कुछ अंधेरे उजेलेमें तो उसे सम्यग्शानसे रहित नहीं कहा 
जायगा । और एक मिथ्यादृष्टि पुरुष खम्भेको खम्भा जान रहा, चौकीको चौकी जान रहा, 
जो कुछ सामने झ्राता है वह ठीक ठीक जान रहा है, भर व्यवहारके श्रनुकूल भी जाने तो 
भी वह सम्यग्ज्ञानी नहीं हो पाता है । सम्याज्ञानी पुरुष पुद्गलोंको पुद्गलोंकी जातिमें कुछ 
भी हो जाय किन्तु उसे द्रव्य गुरा पर्यायके सम्बंधमें रंच भी शंका नहीं है । कारणविपर्य्त 
स्वरूपविपर्यास व भेदाभेदविपर्यास उसके उपयोगमें नहीं समा पाते हैं । 

दृश्यमान पदार्थमें सम्यग्दष्टिका बोध--शानीने जान भी लिया कि यह सांप है 
किन्तु वस्तुस्वरूपमें भ्रम नहीं है । ये सब जो मूर्तिक नजर श्ाते हैं वे पुदूगल पिण्ड हैं, शनन्त 
परमाणुवोंके पिण्ड हूँ, भ्रदन्त परमाणुवोंकी ये व्यञ्जन पर्याय है और साँप हैं तो क्या, शम 
कुछ है तो क्या है तो वह दृश्यमान एक व्यत्ता पर्याय जीव है तो उसमें जो गुण हैं उर 
गुणोंका वहाँ विक्ृत परिणमन है, सर्व कुछ सम्यक्‌ ज्ञान है, मगर उनके प्रति विपयर्तिपत 
नहीं ञ्रा पाता है ऐसा शुद्ध बोध है । 

बस्तुके प्रायोजनिक ज्ञानसे ज्ञानित्वपर धृष्टात्द--झसे कोई पुरुष ज्ञानी संतरी कहे 
कि चलो जी मैसूर चलेंगे, वहाँ कृष्णसागर बड़ा अच्छा बना हुझा है, वहाँ अमुक ग्रजायव 
घर ठीक है श्रथवा आगराका ताजमहल और लाल किला प्रसिद्ध है चलो दिखा दे, तो 46 
कहता है कि मैंने सब कुछ देख लिया । भरे तुमने तो देखा नहीं और कहते हो कि देश 
लिया । हाँ देख लिया । वहाँ पुदूगल पिष्ड है, रूप, रस, गंध, स्पशमय है, वे सब पर है 
उनसे मुभमें कोई बात नहीं आती है, भिन्‍न वस्तु हैं, उदसे मेरा कुछ प्रयोजन नहीं है । 
वे श्रप्रयोजनीय हैं । इतनी ही तो बात है उनमें । सो वह कहता है कि हम देखने *रह 
जायेंगे, जो कुछ देंखना था देख चुके । इसी प्रकार स्वक्रो स्वके रूपसे और स्वार्तिरिक्त तर 
विद्वको, पदार्थोक्ो अनात्मारूपसे जिसने जान लिया, यही,प्रायोजनिक ज्ञात है । जिसने मार्ग 
लिया है उसको तो सन्‍्तोप है कि मैं सवको जानता हूं । 

आत्मत्व व अनात्मत्वके ज्ञान बिना सदृदृप्टित्व असंभव--श्री नेमिवरत्द जी सिद्धांत 
चक्रवर्तनि द्रव्यसंग्रहमें जो मंगलाचरण किया उसमें प्रथम ही कहते हैं कि "जीव जीवंत | 


पे 
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जीव और अ्रजीवको जिसने रिदिष्ट किया, शुरूसे ही “युत्त ममुत्तं” नहों कहा, घूर्तिक असृु- 
तिकमें भी सब द्रव्य भा जाते हैं तो भी ऐसा न कहकर जीव अजीवका मर्म यह है कि 
अजीवसे हटना और जीवसें झाना । जो प्रयोजन होता है उसके ही माफिक पुरुष प्रारम्भमें 
ही वचन निकालता है। जिसने आ्रात्माको और श्रनात्माको नहीं जाना तो समस्त मोक्षमार्गे 
के ग्राधारघ्ूत तो यही भेदविज्ञान है | श्रात्मतत्व और श्रनात्मतत्त्वको ही न जाना तो श्रागे 
बतायेंगे कि वह सम्यस्दृष्टि कैसे होगा ? यह शात्मा है यह अनात्मा है ऐसा भेदपूर्वक ज्ञान 
तब होता है जब स्वरूपकी सत्ता और पररूपकी असत्ताके माध्यमसे एक वस्तुका निश्चय 
क्रिया जाता हो | ह 
अनेकान्तकी अनिवार्यदा- भैया ! अनेकांत टाले भी वहीं टाला जा सकता | जो 
ग्रनेकांतकों मना करता है वह अनेकांतके प्रयोगसे ही जबरदस्ती हठपूर्वक अनेकांतको सन 
करता है। कोई भी वस्तु हो या कोईसा भी सिद्धान्त स्थापित किया जाय वह सिद्धान्त है 
ऐसा कहनेमें हो यह बात श्रापतित होती है कि इससे भिन्‍न अन्य कुछ सिद्धान्त नहीं है। 
इससे भिन्‍न सिद्धान्त भी हो तो यह सिद्धान्त यहाँ नहीं ठहर सकता । किसी भी पदार्थकों 
सिद्ध करनेमें उसके अन्य पदार्थोका नास्तित्व तो ञ्रा ही जाता है। इस तरह प्रारम्भमें ही 
श्ररितत्त्वकी स्थितिमें अनेकान्त बसा हुआ है । ह 
रागान्धके सम्यम्हष्टित्वका अभ्ाव--अपने आत्माके ज्ञानस्वरूपकी सत्ताका निर्णाय 
हो और समस्त परकी व परभांवकी आत्मामें असत्ता है ऐसा निर्णय हो तो श्रात्मा और 
अनात्माका सही परिज्ञान कहा जा सकता है। जो आत्मा अनात्माको नहीं जानता है; जो 
रागादि परभावोंको श्रात्मस्वरूप मानता है वह जीव और अजीवको भी नहीं जानता | वह 
तो रागरूप अ्रजीवतत्त्वमें आत्मत्वकी प्रतीति रखता है। यद्यपि आ्रात्माको जीव और भ्रनात्मा 
को श्रजीव कहते हैं तो भी यह पुनरुक्त नहीं होता | यहाँ आत्मा माना निजको और श्रनात्मा 
भाना अनिजको । जो आत्मा अनात्माको नहीं जानता उसे द्रव्य, गुणा, पर्याय पिण्डरूप जीव 
को और जीचबके द्रव्य गुण पर्यायके पिण्डरूप अ्रजीवकों नहीं जाना । और जो जीव श्रजीव 
को नहीं जानता है वह सम्यग्हष्टि ही नहीं होता है। इस कारण राभी पुरुषके ज्ञानका 
ग्रभाव होनेसे सम्यग्हष्टि नहीं होता है। - 
अरयर्तों व देशसंयतोके निराखबत्वक्ी जिज्ञासा व प्रथम समाधान--यहाँ प्रश्न किया 
जा सकता है कि चोथे ओर पांचवे गुरास्थान वाले तीर्थंकर श्रथवा जो राजा राजकुमार, 
भरत प्रादि चक्रवर्ती, राम, पांडव आदि महापुरुष वे सब अपने जीवनमें बहुतसा राग करते 
थे, घरमें रहते थे, राज्य चलात्ते थे तो क्‍या वे सम्यरूष्टि त थे ? यहाँ तो कहा जा रह्दा 
है कि जो रागका अंश भी रखता है वह सम्य्दृष्टि नहीं है । भैया ! उत्तर इसके कई आयेंगे, 
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जिसमें प्रथम उत्तर यह है कि भि्याहृष्टिकी अपेक्षा इस सम्यग्हष्टिको निराख्रव है तो यह 
४३ प्रकृतियोंका बंध नहीं कर रह्मा है | जिसमें दो तो ब्ंधके श्रयोग्य ही हैं । ४१ प्रकृतियों 
का बंध नहीं होता है । यह सराग सम्यग्दष्टि होता है क्योंकि चतुर्थ गुरास्थानवर्ती जीवके 
अनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ जनित और मिथ्यात्व उदय जचित रागादिक नहीं 
होते हैं, जो पत्थरकी रेखा भ्रादिके समान होते हैं । ऐसा राग लेश भी हो तो वह सम्यर्हष्ट 
नहीं हो सकता है । 
सम्यग्दृष्टिके निरासवत्वका द्वितीय समाधान--इस ग्रन्थमें पंचम गुरास्थानवर्ती जीव 
के ऊपरके गुणस्थानवर्ती साधु संत वीतराग सम्यग्हष्टि जीवकों मुख्य रूपसे ग्रहण किया गया 
है उन्हें लक्ष्ममें लिया गया है श्रौर सराग सम्यग्हष्टि पुरुषको गौणरूपसे लक्ष्यमें रखा है। 
इस ग्रन्थका स्वाध्याय करते समय यह ध्यानमें रहना चाहिए कि कुन्दकुन्दाचार्यदेव मुख्य रूप 
से निर्मन्थ साधुवोंके प्रति सम्बोध करके सब कुछ कह रहे हैं और जो उन्हें कहा जा रहा है 
वह सब गृहस्थ जनोंमें भी चूंकि एक ध्येयके हैं सो लागू होता है किन्तु सम्बोधनेमें उपदेशमें 
मुख्य लक्ष्य है निम्नेन्ण साधुका । उनका मुख्यरूपसे ग्रहण है और सराग सम्यग्हष्टि जीवका 
गौरारूपसे ग्रहरा है। तब यह ध्यानमें रखा जायगा कि यह सब कुछ उन साधु संतोंके लिए 
कहा जा रहा है कि परम णु मात्र भी राग हो तो श्रुतकेवलीकी तरह भी हो जाय तो भी 
श्रात्मा और अनात्माका ज्ञान न होनेसे वह सम्यग्हृष्टि न होगा । 
सम्यग्दृष्टिके निराखवत्वका तृतीय समाधान--तीसरी बात यह है कि सम्यग्हृष्टि 
पुरुषके रागरहित निजस्वरूपका सर्वथा निर्णाय होता है। भ्रपने स्वरूपको सम्यः दृष्टि यों नहीं 
देख सकता कि हमारा रंच रागवाला आत्मा है। धर्मकार्योमिं ्रावश्यक कार्मोमें बड़ी 
सावधानी बतेकर सब क्रियाएँ करके उन क्रियाबोंको करते हुएमें वह इतना विविक्त रहता 
है, जानता है, श्रद्धान करता है कि एक जाननमात्र वृत्तिको छोड़कर श्रन्य सब ये वृत्तियाँ 
मेरा स्वरूप नहीं हैं। तो श्रद्धामें रंचमात्र भी जिसके राग बस रहा हो, यह मेरा ही है, 
वह जीव बहुत शास्त्रज्ञाता हो जानेपर भी सम्यग्दृष्टि नहीं होता है । 
अध्र बकी प्रीति तजनेका उपदेश--भ्रनादिकालसे नित्य मत्त हुए कषायोंमें व्यग्र हुए 
ये संसारी प्राणी, ये रागी जीव प्रत्येक पदमें, स्थानमें, जन्म जन्ममें ये सोते ही रह अगे 
हैं । वे जिस पदमें सोते आए हैं उस पदको तुम अपद समझो भ्रर्थात्‌ हे भव्य जीव ! वह 
तुम्हारे रमनेका स्थान नहीं है । हे अज्ञानके अंधजनों ! अरब अ्रपने श्रज्ञानको छोड़ो श्रौर वरठु- 
स्वरूपका यथार्थ ज्ञान करो । उस पदको छोड़ो और इस निज पदमें आ्रावो । जहाँ पर यह 
चैतन्यधातु यह ज्ञानस्वरूप सिद्ध है, शुद्ध है, सबसे न्यारा है, स्वच्छ है, यह आ्रात्माका ज्ञान- 
स्वभाव अपने ही लक्षरा रसके भारको भरता है, स्थायीपनेको प्राप्त हो रहा है। ई 
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अस्थायी चीजोंमें रुचि मत करो । जो चीज नष्ट हो जाने वाली है उनमें अंतरंगसे रुचि 
करोगे तो उनके वियोगके कालमें अत्यन्त विषाद होगा । सबसे निराले अपने ज्ञानस्वरूपको 
समभते रहो तो न संयोगमें क्षोम् होगा और न वियोगमें क्षोम होगा । ऋश्रू बको छोड़कर 
इस श्र व ज्ञानस्वभावमें रुचि करो । 
हु प्र्‌वर्में परमाथताकी इृष्टि--भैया ! बड़े-बड़े संतोंने वोौच्सा वह बिलक्षशकाये क्या 

जिसके प्रसादसे वे भगवंत हुए । परमें रुचि तो कुछ विश्या ही नहीं । करनेकी बात तो जाने 
दो, बाहरके समागमोंका भी जिसने त्याग कर दिया ऐसे ज्ञानीसंत महंतोंने कुछ अपनेमें ही 
विलक्षण सुलक्षण स्वलक्षणारूप कार्य किया, जिसके परसादसे वे न्मिल रवच्छ श्रानन्‍दमय 
हुए । अपने आपके भावोंसे ही सदगति मिलती है और अपने आपके ही भावोंसे दुर्गति मिलती 
है। हमारा भवितव्य तो हमारे परिणामोंपर ही निर्भर है। मैं अपने परिणामोंमें बाह्य 
वृत्तिकी हुठ करूँ तो उसका फल अच्छा नहीं होता है। यदि मैं अपने परिणामोंमें अन्तर 
वृत्तिकोी हुठ रखं तो ४कि यह अच्तरात्मा मेरे स्वाधीन है, श्रतः इसकी वृत्तिमें आनन्द है, 
शांति है, श्रश्न वकी प्रीति तजकर एक श्लरुव आनन्द ज्ञायकस्वभावकी रुचि करो। 

प्रशुकी आन्तरिक भक्ति-मंदिरमें जिनमूर्तिके समक्ष हमारा यह भाव बने कि 
हे प्रभो ! तुम्हारी पर्याय और स्वभाव एकसरस हो गया है और मेरा परिणमन और स्व- 
भाव एक रस नहीं हुश्ना है । यही हममें और भ्रभ्नु आपमें अन्तर है। पर प्रथ्ु अपने ज्ञान- 
स्वभावके साथ पर्यायमें भी एक रस हो गया है'। हम स्वभावसे तो ज्ञानहूप है पर पर्यायमें 
परिणमनमें श्रर्थात्‌ जो मुभपर बीत रही है वह विरुद्ध बात बीत रही है। स्वभावत: सारा 
व्दिव इसके ज्ञानमें अनायास श्राता रहे पर हम चल चलकर, प्रवृत्ति कर करक्रे जानना 
चाहते हैं, फिर भी हमें जानकारी नहीं हो पाती है। हमारा परिणमन स्वभावसे ऐसा 
विपर:त चला हुआ है । हम आनन्दमय हैं किन्तु क्या गुजर रहा है हमपर कि क्षोभके 
बिता कुछ समय भी नहीं रह पाते हैं। सांसारिक सुख मिलता है तो वहाँ वह अपना क्षोभ 
मचाया बता है ओर कोई वलेश हुआ करता है तो वहाँ क्षोभ तो होता ही है | कहाँ तो 
मेरा है आनन्दस्वभाव और कहाँ विरुद्ध चलना पड़ता है। प्रभो ! आपमें और मुझमें यही 
अन्तर है। झाप अच्तरसें व बाह्ममें सी समरस हो, हम अन्तरमें तो शुद्ध है और वाह्ममें 
परिणमनमें विविधिरूप हो रहे हैं। यह विविधता मेरी मिटे । 

जीवलोवकी ब्रह्मरूपता--कुछ लोग कहते हैं कि यह सृष्टि कैसे बनी ? जब ब्रह्माने 
अपने अन्तरमें विकल्प किया कि एकोहं वहु स्थाम्‌ । मैं एक हूं, वहुत बन जाऊँ--वस इतना 
सोचने भरका ही काम था कि यह सर्वे सृष्टि बद गई । इसका प्रयोजन यथार्थमें यह 
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कि जगतमें जितने भी पदार्थ हैं वे सब ब्रह्म रूप है । ब्रह्म कहते हैं उसे जो अपने गुणोंसे 
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. बढ़ते रहनेका स्वभाव रखे स्वगुण: वृ हणाति इति ब्रह्म । सो इस चेतनको देखो कि यह भ्पने 
गुणोंको बढ़ानेका स्वभाव रखता है । सर्वज्ञ बननेमें श्रम नहीं करता पड़ता है । सर्वज्ञता तो 
इसके स्वभाववी सहज कला है। यह ज्ञानस्वभाव सर्वेज्षताके लिए,उद्यत है किन्तु इसके 
आवरण जो पड़ा है उस आवरणके कारण सर्वज्ञता प्रकट नहीं होती है | वह आवरण 
वया है ? विषय और कषायके परिणाम । यह विषय कषायोंका परिणमन ही सर्वज्ञताका 
आवरक है। ज्ञानवलसे जब विषयकषाय परिणाम सर्वेथा निर्माल हो जाय तब इसकी सर्व- 
ज्ञतामें अ्न्तमु हतंसे श्रधिक विलम्ब नहीं लग सकता । तो यह अपने गुणोंसे बढ़ते रहनेमें 
स्वभाव वाला है, सर्व चेतन ब्रह्म है । 

ब्रह्मकी एकरूपता--ये ब्रह्म यद्यपि अनन्त हैं तो भी जातिहृश््सि लक्ष एहृश्सि स्व- 
भावहश्सि सब एक हैं । जैसे एक घड़ेका पानी १० गिलासोंमें अलग-अलग भर दिया तो 
पानीरू१ पिण्ड १० जगह है पर ठंडेपनपर जब हृष्टि देंगे कि यह ठंडापन स्वरूप है तो उस 
स्वरूपको १० जगह तो कहें क्‍या वह तो पिण्डरूपको भी नजर नहीं करने देता । इसी 
प्रकार यद्यपि ये जीव सब अनन्त हैं किन्तु इन जीवोंमें जो स्वभाव लक्षण श्रनादि प्रसिद्ध है 
उस केवल स्वभावपर हृष्टि दें तो जीवकी व्यक्तियां ही नजर नहीं श्रार्ती । केवल एक चेैतन्य- 
स्वरूप हृष्ट होता है। यों ब्रह्म एक हो तो स्वभावहृष्टिसे तो एक देखा, किन्तु वस्तुत्व गुणके 
प्रतापसे जो श्रर्थक्रिय चलती थी उसको एक साथ लपेटे रहा । तब यह बात प्रसिद्ध हुई 
है कि एक ब्रह्म समस्त सृष्टि करता है। देखो भैया ! जरा पमन्वयात्मक हृष्टिसे निहारिये- 
सृष्टि होनेका जो सिस्टम था वह यह था ना, कि एकोहूं बहु स्याम॒ । प्रत्येक जीव अपने आपमें 
एकत्वविभक्त है, सर्वेसे न्‍्यारा भौर अपने आपके स्वरूपमें तन्‍्मय है । ऐसा श्रद्वैत होकर भी 
जब इसने अपने आपकमें बहुरूपकी श्रद्धा की तो यह सृष्टि चलने लगी । 

स्वानुभूतिका स्रोत -- इस जीवकी अनुभूति स्वलक्षणके अनुभवसे होती है। पदार्थों 
के पहिचाननेकी चार पद्धतियाँ है-- द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव । जैसे इस चस्माघरको 
समभना है तो द्रव्य तो यह है । क्षेत्रसे इतना लम्बा चौड़ा है, कालसे इतना पुराना है श्रौर 
भावसे जो इसमें गुर हों उन गुणोंरूप है । जीवद्रव्यको भी पहिचानो । यह जीव द्रव्य गुण 
पर्याय पिण्डरूप है क्षेत्रसे श्रसंख्यातप्रदेरी है। कालरे जिस-जिस परिणतिसे परिणत है 
उस-उस रूप है | और भावसे ज्ञान दर्शन आदिक अनन्त शक्तिरूप है । पर जिस एक अनु. 
भूति स्वभावसे जीवका परिचय हुआ है उसका इन नारोंमें ही जिकर नहीं झाया और जिस 
हृष्टिसे स्वानुभूति होती है बह स्वानुभूतिका स्रोत न द्रव्यमें मिला, न क्षेत्रमें मिला, न काहमें 


मिला, न भावमें मिला । गा 
सालुभूतिकी भावविकल्पसे अगरम्थता--गुरापर्यायका पिण्ड ब्रात्मा है, ऐसे हृष्टिकी 
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स्थितिमें स्वानुभव नहीं जगता । पर परिचय तो किया जाता है कुछ, श्रसंख्यातप्रदेशी 
इतना लम्बा चौड़ा आत्मा है, ऐसी दृष्टिमें भी स्व्रानुभव नहीं जगता किस्तु स्वानुभव जगने 
के लिए जो आत्माके बारेमें प्रथम ज्ञान चाहिए वह होता रहता है। कालकी हृष्टिमें भी 
स्वानुभूति नहीं जगती है । श्रब रह गया भाव, यह भाव दो प्रकारसे देखा जाता है, एक भेद 
रूपसे झ्ौर दूसरा अभेद रूपसे । भेदरूपसे देखनेपर तो अनन्त गुण ध्यानमें श्राते हैं | इस 
ज्रात्मामें ज्ञागगुरा दशेनगुणा चारित्रगुण आदिक हैं| सो ऐसे गुणोंको देखते जावो, वहाँपर 
भी विकल्प है, स्वानुभूति नहीं होती है। 

स्वानुभूतिका खतोत अभेदखभावप्रतिभास--किन्तु जो एक अ्रभेदभाव है, अ्भेदस्वरूप 
है, चेतन्यस्वभाव है जो कि समस्त परभावोंसे भिन्‍त है और सर्व श्ोरसे पूर्ण है, पूर्ण था, 
पूर्ण है, पूरी रहेगा । और जिस पूर्णासे पूर्ण ही प्रकट होता है जिसमें जो पर्याय प्रकट होती 
है वह उसमें पूर्णा है। परिणमन कुछ भी अश्वलरा नहीं होता है। कोई परिणमन ऐसा उथल 
पुथल मचाये कि मैं तो अप्लरा ही बन पाया हुं, श्राधा श्रगले समयमें बसू गा ऐसा नहीं हुआा 
करता है । इस पूर्णंसे पूर्णो ही प्रकट होता है, और पूर्ण प्रकट होनेपर प्रथम परिणमन पूर्ण 
विलीन हो जाता है । पूर्णके विलीन होनेपर ही यह पूर्ण, पूर्ण ही बना रहता है । ऐसा यह 
चारों श्रोरसे पूर्णो चित्‌ स्वभाव है, अ्भेद भाव है । जो श्रादि अंत, मध्य कर रहित है सो 
रागसे भी हटे और अपूर्णो स्वभाव परिणमनसे भी हटे, मति ज्ञानादिक परिणमनसे भी हटे 
झ्रौर चुंकि परिणति सब श्रश्न व हे, स्वभाव परिणामन भी प्रतिक्षण पूर्ण-पुर्णा प्रकट होता 
रहता है। वह भी मेरा स्वभाव नहीं है, उनसे भी हटकर जब श्रन्तरमें देखा कुछ तो एक 
चेतन्यस्वभाव हृष्ट हुआ । किन्तु इस चितृस्वभावके प्रति भी यह मैं इस एक स्वभावरूप हूँ । 
ऐसे एकका भी संकल्प कर लेता है तब तक भी स्वभाव नहीं होता | उस संकल्प-विकल्पको 
भी छोड़कर शअभेद प्रतिभास हो तब स्वायुभव होता है। 

अगेद स्वादका एक हदृष्टान्त--जैसे कोई बढ़िया भोजन बनानेके बाद उस भोजनको 
एक चित्त होकर खाता है उस समय उस भोजनकी भी चर्चा, कथन, चिता न झ्राना चाहिए, 
नहीं तो उस भोजनके सुखमें अतिशय नहीं होता । हलुवा खाते जावो श्रौर उसके सम्बंधमें 
यह विचार करते जावो कि इसमें श्रच्छा घी पड़ा है, शक्कर पड़ी है तो इस विकल्पसे वह 
जो एकरस होकर खानेका सुख भोगा जाता है वह स्थिति तो नहीं झ्रा पाती है । यह एक 
लोकिकताकी बात कही जा रही है । इस चेतन्यस्वभावके अनुभव समयमें भी ऐसी ही बात 
है कि इस चंतन्यस्वभावकों एक अ्रलौकिक ज्ञेय बनाकर लो यह है, यह एक ही सार है, इस 
तरहकी िता न रखें तब तक भी रंच ऊचुभव नहीं होता है । इस एकपनेके संकल्प विकल्प 
का भी त्याग करे तो बे.वल अ्रनुभवनमात्र स्थिति होती है वह स्वानुभवकी स्थिति है| देखो 
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इसमें जो आशय रहा, ऋवलग्बन रहा, विपय रहा, ज्ञेय हुआ, वहू एक स्थायी भाव है | 
स्वससनिर्भर स्वपदकी दृष्टिके लिये आदेश--हे जगतके प्राणियों जिस पदमें अनन्त 
, वे।लसे भ्रब तक रमते चले आए हो वह तुम्हारा पद नहीं है। चेतो, समझो और देखो-- 
इस नयकी गलीसे चलकर इस अपने अंतः परमात्मत्वके पदमें आवो । यहाँ ही उस चैतन्य 
 घातुका दर्शन होगा जो स्वतः सिद्ध है, शुद्ध है अर्थात्‌ समस्त परद्रव्योंसे विविक्त है। और 
अपने आपमें उत्पन्त हुए श्रौपाधिक भावोंसे भी विविक्त है ऐसा शुद्ध ध्र्‌व यह चंतन्य धातु 
अपने रसके भारसे स्थायी भावको प्राप्त होता है । े 
भू वस्वभावावलम्बनकी कलादा प्रताप- यह निजराका प्रकरण है । कौनसी कला है 
जिस कलाके निमित्तसे भव-भवके बाँषे हुए कर्म क्षणभरमें नष्ट हो जाते हैं | वह कला एक 
ही है और वह है निजी स्थायी जाननस्वभावका अ्वलम्बन, इस एक काम करनेमें ग्रन्य पर- 
पदार्थोमें कर्मोमें कितने ही काम स्वयमेव होते रहते हैं, बहुत लम्बी स्थिति वाली पभ्रक्ृतियाँ 
अपने भावोंकी स्थितिमें रुक्रान्त हो जाती हैं, इसी प्रकार अधिक दूर लम्बी डिग्रियोंकों भ्रनु- 
भागोंको थोडे ग्रनुभागके वर्भमें प्राप्त हो जाता है और स्वयमेव फिर वह बिना फल दिए 
अथवा निष्फलवत फल दिए निजीर्ण हो जाता है । कितने भवोंके ? अ्रनन्त भवोंके भी । 
ह स्व॒भावाश्रयकलासे अनन्तभवकर्म बद्धक्षय-- यहाँ शंका हो सकती है कि अनन्त भवोंके 
बाँघे हुए कम अब कहां हैं इस समय । तो इसका समाधान यह है कि भ्रनन्त कई प्रकारके 
होते हैं, सर्वावधि ज्ञान जितनी लम्बी संख्याको नहीं जान सकता उसको भी अनन्त कहते हैं । 
अवधिज्ञानका उत्कृष्ट विषय श्रसंख्यात है | यहाँ वह अनन्त नहीं लेना कि जिसका अंत ही न॑ 
हो किन्तु अवधिज्ञानके द्वारा श्रगम्य अ्रनन्त भवोंके बांधे हुए कर्म खिर जाते हैं। इतने अनन्त 
तो कोई लाख करोड़ वर्ष तक निगोदमें रहे तो उसमें ही हो -जाते हैं ।-वहाँके बेचे कर्म भी 
तो अनेक इस समय भी हैं । तो इतने भी कर्म जिस कलाके प्रसादसे क्षणभरमें ध्वस्त हो 
जाते हैं वह कला है स्वभाव श्राश्नयवी कला । ही 
निज चेतन्यघातुकी स्थायिता--हे मुमुक्षु जीवों ! श्रदादिकालंसे जिस पदमें रमते 
चले आ्राये हो उस पदको अपना पद न समभकर वहसे हटकर इसः निज पदमें श्रावों जिस 
पदमें यह चेतन्य धातु स्थायीपनेमें विराजता है | जंसे शब्दका मूल धातु शब्दका वगरण है 
और इससे कितने ही शब्द निकालते जावो । इस प्रकार यह चैंतन्यस्वभाव उस वर्षकी तरह 
है । कितने ही शब्द निकालते जावो, वह मूलमें एक ही रूप है । अ्रथवा सोने चाँदी श्रादिके 
जो धातुयें हैं उनके कितने ही गहने बनाते .चले जाबो, उच सब गहनोंमें उस धातुने श्रपना 
धातुत्व नहीं छोड़ा । स्वरके कितने ही गहने वनाए जायें प्र स्वर्णत्र नहीं हृटता । | ऐसा 
यह निज पद है। ऐसी निज पदकी सामथ्येको सुदकर भ्रव जिज्ञासु शिष्य प्रइत. करता है कि 
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वह पद क्‍या है ? इसके समाधानमें आचायदेव कहते हैं--- | 

अपदम्हि दव्वभावे अ्रपदे मोत्तण गिण्ह तह णियद॑ । 

थिरमेगमिम॑ भाव॑ उवलब्भंतं सहावेश ॥२० ३॥ 
अध्र बको छोड़कर प्र बके आशभ्रयका उपदेश--इस प्मामें पर उपाधिका निमित्त 
पाकर उत्पन्‍्त हुए द्रव्यभावरूप सभी भावोंको- छोड़कर अर्थात्‌ ०्यंजन पर्याय और ग्रुरापर्याय 
की दृष्टि तजकर एक नियत स्थिर और स्वभावसे ही उपलभ्यमान स्वानुभव प्रत्यक्षगोचर 
चैतन्य स्वभावको है मुमुक्षु तुम ग्रहण करो । इस भगवान ओआात्मामें द्रव्यभाव रूप बहुत 
भाव दिखते हैं । कुछ ऐसे हैं जो इस आत्मभगवानके स्वभावरूपसे नहीं पाये जाते हैं, वे 
अनित्य हैं | कभी कुछ, कभी कुछ, कितने ही प्रकारसे होते रहते हैं, भ्रनेक हैं, क्षरिगक हैं 
और व्यभिचारी भाव हैं। कभी कुछ होता है कभी कुछ होता है, कभी किसी भी प्रकारसे 
यह्‌ चलता रहता है । वे सब अस्थायी भाव हैं। है मुमुक्षु आत्मच्‌ ! त्‌ उनकी प्रीतिमें शांति 
नहीं पा सकता । उनको तू छोड़ और अ्रपने आपसें जो स्वभावरूपसे पाया जाता है, नियत 
है, एक है, नित्य है, श्रव्यभिचारी है शाश्वत रहने वाला है, सो चू कि वहो स्थायी भाव है, 
सो स्थायी सत्त्‌ सामथ्यंका श्राश्रय हो लेने योग्य है। अतः तू इस निज पदको ग्रहण कर । 
शरणयोग्य आत्मभावकी गवेषणा--इस गाथामें यह बतला रहे हैं कि इस आत्मामें 
कौनसा भाव ऐसा है जिसका हम शरण गहें ? यह जीव परका शररणा नहीं गहता । जो 
भी शरण गहता है वह अपना ही गहता है । कल्पनामें यह अ्रज्ञानी मानता है कि मेरा पिता 
शरण है, भाई शरण है | ये सब ज्ञानमें कल्पनाएं होती हैं पर शरण बनाता है अपने ही 
परिणाम को । कोई ज्ञानी ग्रात्याकों शरण बनाता है तो कोई ज्ञानी परिणामोंकों शरण 
बनाता है। तो इस आत्मामें ऐसा कौनसा भाव है जिसकी हमें शरण लेना चाहिए, आत्मामें 
अनेक प्रकारके भाव उत्पन्न होते हैं, पर्यायें उत्पन्न होती हैं। कुछ तो वयांयें द्वव्यपर्यायें 
कहलाती है और कुछ ग्रुणपर्यायें कहलाती हैं। आ्ात्माकी वृत्तिका सम्बन्ध पाकर जो पर्यायें 
होती हैं वे तो हैं द्रव्यपर्यायें भ्ौर आत्माके गुणोंकी जो दशा है वह है गुणपर्याय । जेसे 
२ पुष्य पशु पक्षी ये सब द्रव्यपर्यायें कहलाती हैं क्योंकि ये आरात्माके प्रदेशोंका सम्बन्ध पाकर 
हुए हैं । क्रोध, मान, माया, लोभ, शांति, संतोष ज्ञान ये सब गुरणपर्यायें कहलाती हैं, इनका 
प्रदेशोंसे सम्बन्ध नहीं है। हम किसीको मनुष्य रूपमें देखते हैं तो लम्बाई चौड़ाई इन्हीं 
शकलोंमें देखते हैं, ये सब द्र॒व्यपर्यायें हैं। जीवमें जितनी द्रव्यपर्यायें हैं वे सब क्षरिणक हैं! 
कोई भनुष्य सदा न रहेगा । कोई पशु सदा न रहेगा और जितनी गुरापर्यायें हैं वे भी 
क्षरक हैं। न विषय, न कषाय, न मौज, न अ्रशाच्ति, न भ्रज्ञान कुछ भी सदा नहीं रहता | 
वभावप्रिणमनोंकी नियतताके व समानताके साथ श्रभ्र बता-- प्रइन- शांति तो 
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सदा रह सकती है ? उत्तर--उनसे भी सृक्ष्मतासे देखें तो प्रत्येक समयमें शान्ति जुदा-जुदा 
हे । प्रत्येक समयमें जो अ्रनुभव होता है ग्ह जुदा-जुदा है। चाहे एक समान हों, पर है भिन्‍न 
भिन्‍न परिशमन । उन सब पर्यायोंमें से कुछ तो हैं स्वभावपर्यायें और कुछ हैं विभाव- 
पर्यायें | जैसे शुद्ध ज्ञान होना स्वभावपर्याय है और क्रोध मान आ्रादिक भाव होना यह विभाव 
पर्याय है | तो जो आ्रात्माका स्वभाव नहीं है ऐसे जो ब्रोध मान आ्रादिक कषाय हैं ये सब 
अनियत हैं, नियत नहीं हैं | अभी क्रोध हो, मान हो, फिर माया हो, कभी क्रोध बड़ी तेजी 
में हो तो इसमें नियतपना नहीं है। भ्ौर जो स्वभावपर्याय हैं उनमें नियतपना तो है। जैसे 
केवल ज्ञानीके जो ज्ञान चलता रहता है वह एकसा चलता रहता है। आनन्द जो चलता 
है वह एकसा चलता है श्लौर संसारी जीवके न तो ज्ञान एकसा है और न सुख दुःख एकसा 
है । तो जाननस्वभावसे जो विरुद्ध परिशमन है वह सब अनियत है और भअ्नेक है। 
केवलज्नानीका तो एक शुद्ध परिणमन है स्वच्छ ज्ञान है | तीन लोक श्रोर तीन कालको जान 
गया तो ऐसा ही जानता रहेगा हमेशा । सो उसे निराकुलताका अनुभव होता है तो वैसी 
ही निराकुताका अनुभव चलेगा | 

अस्थिरताका मूल अज्ञानभाव--रुंसार अ्रवस्थामें, मलिन हालतमें जीवके अनेक 
प्रकारके भाव चलते हैं, एक भाव प्रायः ठहर ही नहीं सकता । उसका कारण यह है कि 
रागह्ेष अन्तरमें चलते रहते हैं और फिर पर्याय बुद्धि साथमें हो तब तो गजब ही हो जाता 
है। कहते हैं हमारा मन स्थिर नहीं है। थोड़ी देरमें कुछ विचार हुए, थोड़ी देरमें कहीं 
जाना । तो कंसे अ्रस्थिरता हुई, क्योंकि मूलमें रागद्वेघष बसा है। और जिसके पर्याय बुद्धि 
बसी है श्रर्थात्‌ मैं सबमें श्रच्छा कहलाऊं, सब लोग मुभे बड़ा मानें, उनमें मैं एक चतुर पुरुष 
हूँ, श्रेष्ठ हैं, इस प्रकारकी पर्याय बुद्धि करे तो उसका चित्त तो किसी भी जगह स्थिर नहीं 
रह पाता । तो अ्रस्थिरताका मूल कारण है श्रज्ञानभाव | 

परभावकों छोड़कर परमभावषको ग्रहण करनेका उपदेश-- अज्ञानभावमें श्रमेक दश्षायें 
होती हैं वे सब क्षरणिक हैं, कभी हुईं कभी न हुईं, ऐसा यह व्यभिचारी भाव है। कभी कार्य 
हुआ तो कभी न हुआ । क्रोध भी सदा नहीं रहता है, मिटेगा, मान आयगा, सिटेगा और 
कषाय आयगा तो ये बदल बदलकर नाना वषाय चलती रहती हैं । ये सबके सब भस्थायी 
भाव है । ये आत्मामें स्थिर नहीं रह सकते हैं । ये श्रात्माको भी श्रस्थिर करते हैं श्र स्वयं 
भी अस्थिर हैं। इसलिए -इन भावोंपर विश्वास न करो । ये ऐसे असद्भृत हैं और जो आत्मा 
र्वभावरूपसे उपलभ्यमान है, नियत अवस्था वाला है, एक है, नित्य है, सदा रहता है, ऐसा 
जो कुछ एक भाव हो वह ही स्थायी भाव है । उसे कहते . हैं चंतन्यस्वभाव । सब कुछ बद- 
लता रहता है पर चतस्यस्वभाव अपरिणामी है। हे हिताथियों, इस परमभावको ग्रहण करो । 
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पारिशामिक चेतन्यस्वभाव--इस न बदलने वाले स्वभ्ावकों पारिशामिक कहते 
हैं| भ्र्थात्‌ परिणाम जिसका प्रयोजन है, परिणाम तो होते रहते हैं और जिसके परिणाम 
हुए उसे कहते हैं पारिणामिक । सो पारिणामिक स्थायी भाव है | तो भैया ! परमार्थ रस- 
तया स्वादने योग्य यह ज्ञान ही एक पद है। श्र्थात्‌ है भव्य जीवो, न तो अपनेको गाँव 
वाला समझो, न परिवार वाला समझो, न मनुष्य न स्त्री और न किसी पोजीशनरूप, किन्तु 
श्रनादि अनन्त अहेतुक स्वतः:सिद्ध एक चैतन्यस्वभावमात्र अपना अनुभव करो। ऐसा अलु- 
भव करो कि जिस अनुभवमें जीव जीवमें परस्पर भेद न रहे । जैसे बहुतसे लोग बेठे हैं यहां 
अग्रवाल, परवार, जांयसवाल उनमें अ्रपने प्रयोजनसे श्रपनी-अपनी बिरादरीसे जुदा भी 
अनुभव कर सकते हैं | ये श्रौर हैं, हमारे तो ये हैं । सम्बन्ध व्यवहार इन्हींमें होता है । इस 
तरहसे देखा और जब कोई धर्मके नामसे देखो तो सब एक समान हैं। धर्मके नातेसे फिर 
फर्क नहीं आता है । जैसे विवाह शादी सामाजिक व्यवहारमें कुछ फर्क आ्राता है कि हमारी 
भाजी इनके यहाँ जायगी, इनके यहाँ न जायगी, फर्क रहता है श्रौर जब दशलक्षणी आयी, 
उत्सव हुआ, धर्मका काम हुआ कि यह ध्यान नहीं रहता कि यह हमारी जातिके हैं, यह 
दूसरी जातिके हैं | यहां तो एक जनत्व ही दृष्टिमें श्राता है | इसी प्रकार तब तक रागद्वेषकी 
बात चलती है, जब तक अपने स्वार्थ और कपषायकी बात चलती है तब तक तो जीवमें 
छटनी रहती है कि यह मेरा है और यह पराया है। जब यह धर्मके श्रनुभवमें उतरता है 
तब इसे यह मेरा है, यह पराया है, यह छटनी नहीं रहती है। वहाँ तो सब जीव और 
स्वयं मात्र ज्ञानस्वरूप श्रभुभवमें रहता है । 
कल्याणमय स्वाद ज्ञानपद--भैया ! सर्व जीवोंमें एक चंतन्यस्वभावकी दृष्टि जाती है 
कि सब जीव एक रस है तो इस हृष्टिका ही नाम कल्याणका उपाय है | यह सारा जगत 
ब्रह्मस्वरूप है ऐसा मानकर उस स्वभावदृष्टिको ग्रहएा करना चाहिए, सो भी मार्ग ठीक है 
किन्तु ब्रह्म एक अलग चीज है और वह एकस्वरूप है, सर्वेव्यापक है शऔौर उस एकने ही 
नाना जीव बनाये हैं, ऐसी दृष्टि जानेसे भेद हो गया और यों देखा जाय कि सर्व जीव हैं 
शरीर सभी जीवोंकी उन सब जीवोंमें श्रलग-पअलग माया चल रही है। उतकी अपनी-अपनी 
परिणति चल रही है। सर्व वस्तुवोंके स्वरूपको देखो तो सर्व जीव अमृ्ते ज्ञानानन्द नजर 
आये । इस श्वरूपहृष्टिसे किसी भी जीवमें और मुझमें अन्तर नहीं है। ऐसे केवल चैतन्य- 
स्वरूपको निरखो तो वहां सब जीव एकस्वरूप हो जाते हैं और जहाँ एक स्वरूप सव जीव 
हुए वहाँ इसके निराकुलता उत्पन्त होती है और जहाँ छटनी है वहाँ आकुलता होती है । 


एस कारण जहाँ विपत्तियोंका नाम वहीं हैं ऐस। जो एक ज्ञानानुमव हैं उस ज्ञानानु भवका 
ही स्वाद लेना चाहिए । 
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सहजस्वरूप दर शुनमें प्रशुदर्शन-- भैया ! स्वकीय, सामास्य ज्ञानज्योतिके अनभवमें प्राने 
पर सर्देभाव, क्षणिक, क्रोधादिक मनुष्यादिक ये सव परिणमन अ्रपद हो जाते है, इसके उप 
गोगमें स्थान नही पाते है । सब कहते है कि यह जीव प्रश्ुमें मग्न हो जाय, ब्रह्ममें मग्त हो 
जाय, पर बह्ममें मग्न होनेका तरीका क्या है ? ब्रह्म है ज्ञानानन्दश्वरूप और श्रपने उस स्व- 
रूपको देखो और ज्ञानानन्द स्वरूप अपनेको अनुभव करो तो उस ज्ञानानन्दस्वरूपके अनुभवन 
की परिणातिमें यह देह धन, परिवार सबको भूल जायगा शौर ये सब विशेष चीजें विस्मृत 
हो जाती है, केवल ज्ञानानन्दस्वरूप ब्रह्म ही अभ्रपनी दृष्टिमें रहता है वहां इसे प्रभु मिलता 
है और प्रभ्में मग्न होता है। हम भपनेसे- बाहर कहीं प्रभुको समभकर दृष्टि गड़ाएं तो प्रश्न 
नहीं मिलता है । जैसे प्रभ्ुकी मूर्ति ही, जिनेन्द्रदेवका बिम्ब ही सामने है श्रौर हम ऐसा 
ज्ञान करें कि इस प्रतिमामें भगवान हैं श्रौर आखें फाड़कर प्रतिमामें भगवानको देखें तो 
कभी न मिलेगा । प्रतिमामें भगवान भ्रथवा समवशरणामें विराजमान परम श्ौदारिक शरीर 
से भगवानको देखें तो भगवात नहीं मिलता है, किन्तु अपने आपके ज्ञानानन्दस्वरूपको देखने 
में बल लगायें तो भगवान देखनेमें ञ्रा जाता है । 

ज्ञानज्योतिमय भगवान-- भगवान जड़ पदार्थों नहीं है | जड़ पदार्थोका रवहूप 
ज्ञानानन्द नहीं है। तो जड़में भगवान कहाँ दिखेगा ? मंदिरमें, मूर्तिमें, पाषाणमें श्रथवा सम- 
वशररामें भी बैठा हुआ जो उनका शरीर है उस शरीरमें भी भगवान नहीं है। भगवान तो 
भगवानमें है । ज्ञानानन्दस्वरूप जो निर्मल आत्मा है उसमें भगवान है । सो जड़ पदार्थीमें 
तो भगवान मिलता नहीं है, और जो निममल श्रात्मा है साक्षात्‌ वह उन जड़ पदार्थोके प्रदेश 
से अत्यन्त दूर है । उसका परिशमन उसके प्रदेश्ोंसे अत्यन्त दूर है । तो उस दूर रहने वाले 
निर्दोष आात्माको वसे देख सकोगे ? मैं जो कुछ कर पाता हूँ सो अपने झ्रापके जीवमें ही कर 
पाता हूं । कुछ जानू तो अपने श्रापके स्वरूपको जानता हूं, कुछ अनुभव करूँ तो अ्रपने 
झ्रापका ही अनुभव करता हूं । मेरा काम मेरे प्रदेशोसे बाहर नहीं होता । तो मैं श्रपने प्रदेशों 
से बाहर अन्यत्र कहीं भी अपना प्रयोग नहीं कर सत्रता हूँ | मैं न जान सकू, न अनुभव कर 
सकू, न देख सकू | जो कुछ करता हूँ सो अपने आपमें ही करता हैं। तो जब हम उस 
निर्मल मिर्दोष परमात्माको ज्ञेयमात्र बनाकर अपने आपके ज्ञानानन्दस्वरूपमें बल देंगे तो उस 
प्रमात्माके दशैन हम कर सकते हैं | 

निरापद स्वरूप--परमात्मा है ज्ञानानन्दस्वरूप और गात्मा भी है ज्ञानानन्दस्वरूप । 
प्रमात्माका ज्ञान और आनन्द अनन्त हो सकता है। हमारा ज्ञान और श्रातन्द सीमित है, 
लेकिन अपने इस ज्ञानानन्दका विषय जञानानन्दवोी बनाएँ तो इस ज्ञानके द्वारा ही उस पर- 
मानन्द ज्ञानमय प्रभ्ुको तक सकता हूं । एक ही उपाय है श्रौर सभी संतोंने ग्रात्मसिद्धिके 
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लिए इस एक ही उपायको विया है । इस्तेकों कहते हैं ज्ञानका «वाद लेना । इतना ज्ञान तो 
हो रहा है, उस ही ज्ञानका ज्ञान करने लगें तो हम सहजसिद्ध भगवानमें स्थित होकर ज्ञान 
का स्वाद लेने लगेंगे । यह ज्ञानका रवाद इतना निर्मल पवित्र आनन्दमय है कि इसके आगे 
ओर सब बातें भ्रपद मालूम होती हैं । 

ज्ञानरसके स्वादीकी अन्य रसकी असह्ययता--भैया ! जिसको इस ज्ञानके स्वरूपका 
किसी भी क्षण अनुभव होता है वह इस ज्ञानभावके रससे भरा हुआा महान्‌ स्वाद लेता हुश्रा 
ऐसा अपने लक्ष्यमें हढ़ हो जाता है कि वह इ्न्द्रमय स्वाद लेनेके लिए असह्य है। श्रर्थात्‌ 

रो चीजका स्वाद लेना उन्हें सह्य नहीं है । सब ज्ञेग्रतत्त्वोंकी एक ज्ञानके स्वादमें 
उतारते हैं । वह दन्द्रताकों लेनेके लिए असह्य होता हुआ निज वस्तु वृत्तिका श्रतुभव करते 
हैं। उन्हें अपने श्राप मिल गया है। और अपने आपके मिल जात्तेसे उनकी सर्व श्राकुलता 
समाप्त हो गई है। निर्माही जीव बाहरमें अपने ज्ञान और आनन्‍्दको ही ढूढ़ा करते हैं 
अर्थात्‌ अपने आपको ढूढ़ा करते हैं। और उसे ज्ञान और आनन्द खुदमें मिल जाय तो इसी 
के मायने हैं कि अपने श्रापको पा लिया | इस अपने श्रापको पा लेनेसे जो एक समरस ज्ञान 
का स्वाद आता है तब वह जीव श्रन्‍्य स्वाद लेना चाहता नहीं है, क्योंकि वह श्रात्माके 
स्वाद के प्रभाव से युक्त है। श्रर्थात्‌ आत्मीय ज्ञान होनेपर ज्ञानानुभूति से चिगता 
नहीं है । - 

निर्याधपदसे सबाधपदमें विवेकियोंकि गसनवा अभाव--ऐसे अपूर्व श्रानन्‍्दका स्वाद 
पानेपर अब ज्ञानी संत बाहर कहां प्रायेंगे ? जैसे सावनकी तेज बरषातमें श्रच्छी कोठरीमें 
पहुंच जानेपर जहां कि पानी चूता नहीं है, न आंधी पानी झ्राती है उस समय बिजली कड़क 
रही है, तेज बरषात हो रही है ऐसी आफतमें कौन घरसे बाहर जायगा, भ्रपना आनन्‍दसे 
घरमें बंठे हैं। इसी प्रकार अपने आत्माके अन्दर जहां कोई विपत्ति नहीं है, ऐसे श्रारामकी 
स्थितिमें ज्ञानी स्थित होगा । बाहरमें बड़े संकट मच रहे हैं, तो श्रपती ज्ञानकोठरीसे बाहर 
होनेपर, बाहर दृष्टि बननेपर सेकड़ों कऋलपनाश्रोंके संकट भ्रनुभव किए जाते हैं | और कुछ 
ओोपाधिक द्वन्‍्द्द भी बाहरमें मच रहे हैं । सो ऐसे संकटकी बरषातके समय कोई ज्ञानी संत 
अपने हढ़ घरमें श्रा गया, जहां न विकल्प है, न संतोष है, एक परम आल्हादका ही अनुभव 
है, -ऐसी निर्वाध स्थितिमें रहकर फिर कुछ अंतरंगमें अपनेसे चिगकर कहां बाहर जाये ? 
फिर यह ज्ञानी जीव बाहर नहीं जाता । 

निविशेष उपयोगमें आत्माका निरमगेल दिकास--यह ज्ञानी संत विशेषका उदय नष्ट 
करता है, अपनेको किसी विशेषरूप नहों मानता । और सामान्यका ही कलन करके, सामान्य 
का ही भ्रनुभव करके यह समग्र ज्ञानी एकता को प्राप्त करता है श्र्थात्‌ स्वयंको यह एक 
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रे 
ज्ञानरप अनुभव करता है। यही श्रात्माका निज पद है और इस ही निज पदमें कल्याण 
है । इसीसे ही मोक्षमार्ग मिलता है। यही अरहंत भगवंतोंने किया था जो झ्राज उत्कृष्ट पद 
में अवस्थित है जिनकी बड़ी भक्तिसे हम उनकी पूजा करते है। उन्होंने इस ही एक ब्रह्म- 
स्वरूपके अनुभवका मार्ग अपनाया था । इस ही आत्मस्वभावकी उपासनाकी परिस्थितिसे 
ये कर्म ध्वस्त होते है, ससार मिटता है और शिवपदकी प्राप्ति होती है। इस लिए सर्व 
प्रयत्त करके इस क्षरिक्र भावकों छोड़कर ध्रव जो आ्रात्मीय चैतन्यस्वभाव है, ध्रुव स्वभाव 
का हमें प्रनुभव करना चाहिए और हम उस श्रनुभवके पात्र रह सकें, इसके लिए न्यायरूप 
अपनी प्रवृत्तिके पात्र रह सकें, इसके लिए न्यायरूप अपनी प्रवृत्तिके पात्र रह सकें, इसके लिए 
न्‍्यायरूप अपनी प्रवृत्ति करता चाहिए । 
श्राभिणिसुदोहिसणा केवलं च त॑ होदि एक्कमेव पद । 
सो ऐसो परमट्टी जं लहिंदु णिव्वुदि जादि ॥२०४॥ 

परमार्थकी व्यक्तियाँ व मतिज्ञान और श्रुतज्ञानका स्वरूप--प्रात्माका परमात्म 
दररणातत्त्व क्या है ? इसका इस गाथामें वर्णन है। जीवका श्रसाधारण गुण ज्ञान है ओर 
ज्ञानके ही अस्तित्वके लिए मानों अन्य सब गुण हैं। उस ज्ञान ग्रुणकी ५ तरहकी जातियाँ 
होती हैं--मतिज्ञान, श्रुतिज्ञान, अ्रवधिज्ञान, मन:पर्यधज्ञान और केवलज्ञान । मत्तिज्ञान तो 
इन्द्रिय ओर मनके निमित्तसे जो साक्षात्‌ ज्ञान होता है उसे कहते हैं। जो कुछ देखा जाय, 
सुना जाया, प्राण द्वारा जानें, रसनासे भी जानें, स्पर्शन इन्द्रियसे जानें वह सव मतिज्ञान 
है और मतिज्ञानसे जानकर उसही सम्बन्धसें विशेष जावना' सो श्रुतज्ञान है।॥ श्राँखों से 
देखना और यह समभना कि यह (हरा है, तो), हरा है ऐसा श्रुतज्ञान है। और हरा ही 
दिखा किन्तु हरेकी कल्पना नहीं हुई वह है मतिज्ञान । शऔर फिर उस संबन्धमें और श्रोर 
भी विशेष जानना यह अम्रुक जगहका बना हुझ्ना रंग है, इसे अमुकने रंगा है, यह गहरा है, 
टिकाऊ है, यह सब श्रुतज्ञान कहलाता है । हम आप सबमें दो ज्ञान पाये जाते हैं--मतिज्ञान 
और श्ुतज्ञान । 

अवधिज्ञान--अवधिज्ञान होनेका निषेध तो नहीं हो सकता है पर प्रायः है नहीं । 
२ ज्ञान हैं। भ्रवधिज्ञान किसे कहते हैं, इन्द्रिय और मन की सहायताके बिना केवल 
आत्मीय शक्तिसे रूपी पदार्थोको जान लेना सो अवधिज्ञान है। श्रमुक जगह क्‍या है, इतने 
साल पहिले क्या था-इस तरह पुदुगल सम्बन्धी बातोंकों जान जाना सो यह अवधिज्ञान है हे 
यह अवधिज्ञान, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी ग्रवधि लेकर जानता है। समस्त द्रव्योंकी नहें 
जान जायगा । कुछ जानेगा । समस्त क्षेंत्रोंकी बात नहीं जानेगा। कुछ क्षेत्रोंको जानेगा 
इससे भ्रधिक न जानेगा, कुछ कालकी बात जानेगा। समस्त कालकी न जान जायगा। 
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अवधिज्ञान जानता तो तीनों कालकी है । शूतकी भी, वर्तेमानकी भी और भविष्यक्रों भी पर 
वह भी सीमित ही जान पष्ता है और भावोंकी अथवा पर्यायमें भी कितनी प्रकारकी पर्थायों 
को जानेगा यह भवोंकी बात है । इस तरह अवधिज्ञानमें एक म्याद पड़ी हुईं है। यहाँ चर्चा 
चल रही है कि हम और आपके जो ज्ञाग्गुण हैं उन ज्ञानगुणोंके कितने काम होते हैं ? 
तो जाति श्पेक्षासे ५ प्रकारके होते हैं, इस रूपसे समझाया जा रहा है। 

मन।पर्ययज्ञांन व केवलंज्ञान--चौथा ज्ञान है मन:पर्ययज्ञान ।-यह ढाई द्वीपके अन्दर 
या ढाई द्वीपके बराबर क्षेत्रकी संज्ञी जीवोंकी ममकी बात जान सकता है। इसमें भी म्याद 
पड़ी हुई है। और पाँचवाँ ज्ञान केवलज्ञान समस्त लोकालोककी समस्त भूतकाल और 
भविष्यकालकी सर्व पर्यायोंकों जानता है। इस तरह ज्ञानगुणकी ४ प्रक्रार की अ्रवस्थाएँ 
होती हैं । 

एकपदके पांच भेद--ये पांचों अवस्थाएं अ्रश्न व हैं। मतिज्ञान मिट जाता है, श्रुत- 
ज्ञान मिट जाता है, भ्रवधिज्ञान मिटता है, मनःपर्ययज्ञान मिटता है । केवल ज्ञान ऐसा है कि 
सृक्ष्म दृष्टिसे तो प्रत्येक समयमें केवलज्ञान होता रहता है श्रर्थात्‌ प्रत्येक समयमें उत्तर केवल- 
ज्ञान पर्यायका प्रादुर्भाव और पूवे ज्ञानपर्यायका तिरोभाव होता रहता है ।. पर केवलज्ञानके 
बाद केवलज्ञान ही होता है। दूसरा ज्ञान नहीं होता है। इसलिए केवलज्ञानकी धारा अन- 
विच्छिन्न चलती रहती है | इसलिए स्थूल साधारण रूपसे यह कहा जाता है कि केवलज्ञान 
नहीं मिटता है ।_ केवलज्ञान हुआ तो अ्रनन्तकाल तकके लिए होता ही रहेगा । ऐसे ये ५ 
परिशमन हैं ज्ञान गुणके, पर इनमें मूल एक ही पद है जहां हमें अपना उपयोग 
टिकाना है। 

अप्रू वको छोड़कर प्रृंवकी दृष्टिमें ही आत्मलाभ--भैया ! मि० जाने वाली चीजों 
पर हम उपयोग दें तो आश्रय मिट जानेसे उपयोग भी बदल जायगा और अ्न्य-स्रन्य होता 
रहेगा । जब हमारा उपयोग अस्थिर रहा करेगा तो वहां कुछ हित नहीं पा सकते हैं । तो 
एक प्रूव पदके अवलम्बनमें ही हित होगा । इन ४ प्रकारके ज्ञानके परिणमनमें थ्र व सत्य 
यथार्थयद एक ही है, वह क्‍या ? ज्ञानस्वभाव । जैसे अंगुली टेढ़ी सीधी, गोलमटोल कैसी ही 
करी जाय त्तो इनमें जो दशा है टेढ़ी सीवी होता, गोल होता ये सैब दशाएँ मिटने वाली हैं 
पर इन सब दशावोंमें जो अंगुलीका मेटर है वह तो वही है, टेढ़ी हो तो वहां अंगुलीका स्कंध 
है ही, सीधी हो तो वहां उस अंगुलीका स्कंध है, स्थायी है, हशन्तके रूपमें और उसकी 
दशाएं विनाशीक हैं । इस प्रकार ज्ञानगुणा स्थायी है, ज्ञानस्वभाव शाइवत है पर ज्ञानम्वभ्ाव 
की जो परिणति है मति श्रुति श्रादिक यह अस्थायी है । ज्ञानी जीव श्रस्थायी पदार्थोके प्रति 
हित बुद्धि नहीं रखता, झात्मबुद्धि नहीं रखता, क्योंकि मिटने वाला यदि मैं हूं, परिरतियां 
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यदि मैं हूं तो परिशतियां मिटीं तो हम मिट गए | फिर तो अपना ही विनाश चाहा । 

परिणतियोंका खतोत पारिणामिक भाव--भैया, ! परिणतियां तो मिटती है, १र परि 
णरतियोंका जो स्रोत है, जिसकी ये दशाएँ हो रंही हैं वह मैं हुं । वह नहीं मिटता । तो इन 
समव्त ज्ञानोंमें जो मून्न श्ञानस्वभाव है यह ज्ञानस्वभाव नहीं मिटता है। यही परमार्थ है 
' और इस परमार्थको ही प्राप्त करके जीव मुक्तिको प्राप्त करता है| किसका हम चिंतन करें 
तो मोक्ष मिले, इसका वर्णोन इस गाथामें है । सारतत्त्व शररा क्या है ? परमार्थ यह ज्ञान 
पद शरण है | हितके लिए इसके आगे झौर वुछ देखनेकी जरूरत नहीं है । श्रात्मा परमार्थ 
'है श्ौर वह ज्ञानमात्र है। श्रात्मा एक ही पदार्थ है। मैं झ्रात्मा एक ही पदार्थ हुं। जैसे कि 
पशु पक्षी नार्का मनुष्य आदि बने रहनेसे आत्मा अ्न्य-प्रन्य नहीं हो जाता । मैं बहीका वही 
हुँ। सो यह मैं आत्मा एक ही हूं । जब मैं झ्रात्मा एक ही पदार्थ हूं तो आत्मा है ज्ञानस्व- 
रूप । वह ज्ञान भी एक ही पद है। इस ही एक ज्ञानकों परम पदार्थका शरण कहो । 

परम पदार्थ--पदका श्रर्थ सो पदार्थ । पद कहते हैं भ्रसाधारण स्वभावको, 
ग्रसाधारण लक्षणको । श्रब असाधारण लक्षणासे सहित जो अर्थ है उसका नाम पदार्थ है। 
- आत्माके असाधारण गुणसे तनन्‍्मय जो अर्थ है वह है आत्मपदार्थ । आत्मा .एक पदार्थ है, 
तो ज्ञान भी एक ही पद है श्रौर जो ज्ञान नामक एक पद है, झाश्वत, श्रनादि श्रनन्त 
अहेतुक जो ज्ञानरवभाव नामक एक आत्माका अ्रच्लित पद है वही परमार्थे-साक्षात्‌ मोक्षका 
उपाय है । हि 
अशान्तिका कारण अश्लवकी दृष्टि व शान्तिका कारण सिद्धोपासना - भैया ! हम 
धन वेभवको देखते रहें तो इससे हमें शान्ति न होगी, पूरा न पड़ेगा । प्रथम तो जीवनमें ये 
ही विघट जायेगे और जीवनमें भी जब तक इनका संग रहता है तब तक झ्राकुलताएँ चलती 
रहती हैं । फिर अ्रंतमें तो ये बिछुड़ ही जायेंगे । जड़ वैभवके उपयोगसे आरात्माका हित नहीं 
है । और इस देहके उपयोगसे भी श्रात्मावत हित नहीं है । अपने देहको देखते जावो--अ्रच्छा 
है, भला है, ठीक हो रहा है, उस देहकी स्थितिंसे और उसके. उपयोगसे श्ात्माका हित नहीं 
है। यह उद्देश्यके विरुद्ध बात है। धर्म करना है तो देहसे रहित होना है । जब तक देहसे 
सम्बंध है तब तक संसार अवस्था है। हम सिद्ध,प्रश्ुको क्यों पूजते हैं कि वे देहसे रहित 
असूरतिक ज्ञानावन्‍्दमय परमेश्वर है। भौर श्ररहंत भी ऐसे ही हैं। केवल कुछ समय तक 
देहका सम्बंध है । सो देह केवल एक क्षेत्रावगाही है पर अरहंत प्रभ्रुकी दृष्टि देहपर रच 
नहीं है, जैसा केवलज्ञान सिद्ध प्रश्चुका है वेसा ही केवलज्ञान अरहंत देवका है | यह जो ज्ञान- 


स्वभाव नामक एक पद है बद्दी साक्षात्‌ मोक्षका उपाय है । 
: व्यक्तियोंमें शक्तिको अभिनन्‍द्कता-- यद्यपि इस आत्मामें मति,अ्रुत श्रादिक भ्रनेक 
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दक्षाएँ होती हैं पर ये अनेक प्रकारके कृातपरिणमन रूप भेदज्ञात परिणमन इस एक 
प्रसण्ड ज्ञानस्वभावका ही अ्रभिनन्दन करते हैं, समर्थन करते हैं अर्थात्‌ आत्मामें जो भिन्‍ा- 
भिन्‍त जानकारियां हो रही हैं ये नाया प्रकारकी जानकारियां आत्माके अखण्डस्वभावका 
विनाश नहीं करती हैं बल्कि श्रखण्ड स्वभावका समर्थन करती हैं । इसके लिए एक हृष्टान्त 
दिया गया है कि जैसे सूर्य मेघोंसे आच्छादित है और जब कभी थोड़ासा भो मेघ हटते, हैं 
तो सूर्यका थोड़ासा प्रकाश होता है, लो ५ मील तक श्रब प्रकाश है, जरा श्रौर मेघ हटे 
तो लो २० मील तक प्रकाश हो गया | औरं मेघ हटे तो १०० मील तक प्रकाश हो गया 
गौर बिल्कुल मेघ हट गए तो हजारों मीलमें प्रकाश हो गया | सो उन मेघोंके हटनेके अनु- 
सार वहाँ प्रकाशका भेद पड़ जांता है । यह दो मीलका प्रकाश है, यह १० मीलका प्रकाश 
है, यह ५० मीलका प्रकाश है | तो ऐसा प्रकाशभेद क्‍या सूर्यके स्वभावसे पड़ गया ? कया 
सूर्यके स्वभावसे वे खण्ड हो गए ? यह जरूर खण्ड है। कहीं दो मीलका प्रकाश, कहीं 
१० मीलका प्रकाश, कहीं ५० मीलका प्रकाश, तो यहाँपर प्रकाशके खण्ड हो जानेसे क्‍या 
सूर्यके प्रकाश स्वभावमें भी खण्ड हो जाते हैं ? गहीं होते हैं | बल्कि ये खण्ड खण्ड प्रकाश 
भी सूर्यके अ्रखण्ड प्रकाश स्वभावका समर्थन करते हैं। श्रपत सब जानते हैं ना कि सूर्य तो 
पूर्णा अखण्ड प्रकाश स्वभावी है, पर बादलोंके विघटनेसे उनके विघटनके अनुसार प्रकाशमें 
भेद पड़ गया है। पड़ जावो भेद, पर यहाँ प्रकाश भेदके कारण सूर्यके अ्खण्ड स्वभावमें भेद 
नहों पड़ सकता । 

खण्उज्ञानोंमें अखण्ड ज्ञानकी अभिननन्‍्द्‌कता--इसी प्रकार आत्मा ज्ञानरवभावी है, 
सो कर्मोतति श्राच्छादित होनेके कारण इसके भानस्वभ्ञावका पूर्ण विकास नहीं हो पा रहा 
है। किन्तु जैसे-जेसे श्रावरणका विघटन होगा वैसे वैसे ही मति श्रुत आदि रूप ज्ञानके परि- 
शामन चलते रहते हैं। यहां कोई थोड़ा जाबता है, कोई श्रधिक जानता है, कोई उससे अ्रधिक 
जानता है तो ऐसी खण्ड-खण्ड जानकारियोंके कारण श्ात्माके ज्ञानस्वभावका खण्ड नहीं हो 
जाता। आत्मा तो परिपूर्ण अखण्ड ज्ञानस्वभावी है। ये खण्ड-खण्डकी जानकारियाँ बल्कि 
उस प्रखण्ड ज्ञानस्वभावका समर्थन करती हैं। विवेकी लोग समभते हैं कि इतने राग विकार 
की करमीपेसीके कारण ये ज्ञान नाता प्रकारसे खण्डरूपसे हो रहे हैं पर जिस स्वभावसे यह 
प्रकाश चलता है घह स्वभाव १रिपूर्णो अ्रखण्ड है । 

आवरकके विघटनके अजुमार विकास होनेपर भो स्वभावकी अखण्डता--जैसे सूर्यके 
नीचे मेघ पटल हैँ श्रौर उस मेघ पटलके विमित्तसे सूर्यमें प्रकाश यहाँ चहीं फैल पाता 
झ्थवा उसके हट जानेके अनुसार फलता है, इसो तकार आत्माक्के चहुं ओर कर्मपटल है 
यह कर्मपटल २ प्रवारदश है। एक पोद्यलिक दर्मोक्ा पटल और एक रामादिक विकार 
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कर्मोका पटल । इन पटलोंके यहांसे देखनेमें ज्ञानस्वभाव अत्रगुण्ठित दो गया है, अपने झञाए 
के भीतर ही रवभावरूपमें समाया हुआ है, वांहर नहीं निकल पाता | सो जैसे-जैसे हर 
कर्मपटलोंका विधटन होता है उस प्रकारसे प्रकट होने वाले ज्ञान स्वभावोंमें भेद ्ई 
करता है बल्कि ये पुटकर ज्ञानभेद आत्माके ज्ञानस्वभावका समर्थन करते हैं । 

स्वभावके अवलंबनमें श्रेथ--भ्रब॒विचारिये हमें खण्ड ज्ञानपर दृष्टि देदा चाहिए 
या अ्खण्ड ज्ञानस्वभावपर हृष्टि देना चाहिए। खंण्ड ज्ञान परिणमनोंपर दृष्टि देनेसे कुछ 
हित नहीं होगा । जहाँ किसी प्रकारका भेद नहीं है ऐसा जो आत्माका स्वभोवश्वृत् परिपुणं 
जो ज्ञानस्वभाव है वो ज्ञानस्वभाव अनुभवन करंनेके योग्य है | झात्माके इस शानस्वभावदे 
ग्रालम्बन्से ही झात्माके निज पदकी प्राप्ति होती है। बाहरी चीजोंको जान-जानकर बाहरी 
चीजोंमें ही रमग्ग करें तो उससे कौनसा हित पा सकेंगे, उससे हितकी बात ने मिलेगी श्रौर 
एक झआत्मामें स्वतःसिद्ध असाधारण ज्ञानस्वभावमें उपयोग पहुंच गया तो तत्काल ही 
आकुलता समाप्त हो जायगी, निज पदकी प्राप्ति होगी और उसंसे भ्रान्ति समाप्त होगी। 

निजस्वरूपकी भूलके परिर्णीमपर एक दृष्टान्त--भैया ! अपंना पद अपना स्वभाव 
न मिलनेके कारण इस जीवके श्रान्ति लंगी हुई, है भौर भ्रमके कारण यह यत्रतत्र दोड़ता 
है । जैसे गर्मीके दिनोंमें प्यासा हिरण रेगिश्तानकी रेतीके बीचमें खड़ा हुश्ना सोचता है कि 
कहीं पानी मिल जाय तो प्यास बुझा लें | दृष्टि पसारकर देखंता है तो दरकी चमकीली 
रेत पानी जैसी मालूम पष्ठती है, वह दोड़ता है उस रेतमें पानीका भ्रम करके, पर जब स 
पहुंचा तो देखा कि रेत हैं। लो फिर गर्देव उठाया और देखा कि रेत है। लो फिर 
उठाया और देखा तो आगेकी रेत पानी जैसी मालूम देती है, फिर दोंड़ता है। वहाँ ५ 
कर देखता है कि पानी नहीं है, यह रेत है । पानीके म्रममें दौड़ लगाकर अपनी प्यास ६ 
कर अपने प्राण गंवा देता है । 

निजस्वरूपकी भूलका परिणाम--इसी प्रकार ये जगतके प्राणी सुखकी तला 
वाह्म पदार्थोपर दृष्टि दिए हुए हैं, ऐसा खाना मिले तो सुख होगा, ऐसा देखनेको मिले 
घुख होगा । ऐसा राग सुननेको मिले तो सुख होगा । इन बाह्य पदार्थोके सुखका अ्रम क 
बाह्य अ्र्थोकी प्राप्तिके लिए दौड़ लगाते है| दोड़ लगाते हैं और विषयोंके निकट पहुंचते 
तो वहाँ सुख मिलता नहीं है । फिर इन्ही बिपयोंको सुखकी अभिलापासे प्राप्त करना चा। 
हैं और इसीसे पंचेन्द्रिय श्रीर मनके विपयोंको प्राप्त करनेका यत्न कर रहे हैं। इस बल 
उनकी तृष्णा और तीत्र होती है, दुःख ग्जौर बढ़ता है और अंतमें बड़े संवलेशसे प्राण गेंत 
हैं । फिर इससे भी बुरी जातिफ़ो पा लेते हैं, ऐसे ये मोद्दो जीव इस संसारह॒पी मह्स्वत 
दौड़ लगाये फिर रहे हैं पर चन कहीं भी नहीं मिल रही 
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बाहरमें निजपदकी खोजपर एक दृष्ास्त--एक अपना ही पद न ज्ञात हो तो म्रमसे 
जगह-जगह डोलता है। एक विशिष्ट जातिका हिरण होता है जिसकी नाभिमें कस्त्री होती 
है । उस कस्त्रीकी सुगंध भरा रही है। वह हिरण चाहता है कि इतनी उत्तम सुगंध वाली 
चीजें ढेरों हमें मिलें और उनका ऐसा सुगंध लें । उसे पता नहीं है कि यह सुगंध वाली चीज 
मेरी नाभिमें बसी हुई है तो बाहरमें जंगलोंनें दौड़ लगाकर ढूंढ़ता फिरता है | खूब हू ढ़ता 
फिरता है, खूब हूढ़ता है, पर किसी भी जगह उसे सुगंध वाली चीज नहीं मिलती हैं। 
दौड़ लगाकर अपना व्यर्थ ही श्रम करता है। अपने आरामसे भ्रष्ट होता है । 


बाहरमसें निजपदकी खोजका परिशाम-- इसी प्रकार निज स्वरूपमें ही तो ज्ञान शौर 
आनन्द समाया हुआ है, पर यह बोध नहीं है कि सेरा ही रवरूप ज्ञान और शअ्रानन्द हैं। 
ज्ञानी जन जानते है फि ग्रात्मा और चीज है क्या ? वह पकड़ने जेसी पिण्डरूप वस्तु तो हैं 
नहीं जिसे धर उठा सकें, आ्रापके हाथमें दे सकें | ऐसा तो कुछ है नहीं । यह तो ज्ञानस्वभाव 
और आनन्दस्वभाव रूप विलक्षण पदाथे है, स्वतःसिद्ध है। किन्तु है क्यों ऐसा, यह तके 
के अ्रगोचर है। स्वभावोह्तकंगोचर: । जो पदार्थ हैं वे श्रपने श्रसाधारण स्वभावरूप हैं । पदार्थ 
भी अ्रतादिसे हैं श्रौर पद्यर्थोका निश्चयनयका विषयभूत असाधारण स्वभाव भी अनादिसे है 
ऐसा ज्ञानानन्दस्वभाव निज आत्माका लक्षण ही है| है ही इसी प्रकार, पर इस स्वभावका 
बोध न होनेसे यह जीव बाह्य पदार्थोमें अ्रपता ज्ञान श्रीर आनन्द ढूंढ़ता है, व्यर्थका श्रम 
करता है । सो इस यत्नसे यह जीव अ्राकुलित हो रहा है । 


निर्मोहताकी अभिनन्‍दनीयता एवं वस्तुविज्ञानको मोक्षद्देतुता--वे जीव धन्य हैं 

जिन्हें मोह नहीं सताता है। और जिनके श्रात्मकल्याणकी भावना जग रही है। वे भेद- 
विज्ञानके बलसे बाह्य पदार्थोका त्याग कर अपने उपयोगसे सर्व संकल्प विकल्पोंकों हटाकर 
ज्ञानस्वभावमात्र अपने को अनुभव करते हैं उन्हें प्रपना पद मिल जाता है और स्वकीय पद 
मिल जानेसे उतका यह समस्त अम समाप्त हो जाता है। भ्रम समाप्त होनेसे ही श्रात्मा 
गे लाभ होगा । आात्मानुभव कहीं बाहरसे लाना नहीं है। यह स्वयं ही तो है पर इसका 

जो बोध न होने देने वाले विकार हैं उन विकारोंसे हटना है। श्रात्मा तो वही है । हमारा 
आत्मासे लाभ होता है। जहाँ आत्मा की उपलब्धिकी वहाँ अनात्माका परिहार होता है । 
है प्रत्येक पदार्थ अपने ही स्वरूपसें तन्‍्मय हैं और परस्वहूपसे ग्रत्यन्त जुदे हैं। इस प्रकार 
सब पदार्थोको निरखो । घरमें रहने वाले उन चार छः जीवोंकों भी इस प्रकार देखो कि 
इनका जीव इनमें ही है, इनका ज्ञान, आनन्द सुख इनमें ही है। इससे बाहर नहीं है। 
इनके शरीरसे भी इन्हें सुख दु:ख नहीं है । ये अपने शरीर त़कसे भी जुदे हैं। फिर भेरे 
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साथ तो इनका रंच भी राग्बन्ध व्ही है, ये सब अवात्य है भर्थात्‌ मैं नहीं हैं। ऐसे देतः 
और अ्रचेतन जो अनात्मतत्त्व है उन सबवा पन्हिर हो जाता है। और जहां अनात्मतत् 
का फंसाव मिट गया वहां फिर बर्म श्रात्माको मृछित नहीं कर राकते । जब इसमें हृढ़ जार 
प्रकट होता है तब श्रात्मा मृछित नहीं होता हैं। राग द्वेप मोह इसमें फिर अंकुरित नही 
होते हैं, उठते नहों है । श्रोर रागह्रेप न उठे तो ऋआख्व भी मिटे, ब्रास्नरव मिटे तो कर्मवंध 
भी मिटा । फिर तो कया दै ? पहिलेके बंधे हुए कर्म उपयोगम श्राकर झड़ जाते हैं। और 
इस तरह समग्त कर्म दूर हो जानेसे इस जीवको साक्षात्‌ मोक्ष हो जाता है । 

ज्ञानको स्कच्छ जगमगाहट--पात्मामें जो निर्मल जझ्ञान्गुणा है उसकी जो परिण 
तियां होती हैं याने अपने अनुभवमें भाये हुए जो ज्ञानके भेद हैं वे ज्ञागफी श्रोरसे ज्ञानवे 
परिणमन श्रत्यन्त निर्मेल निकष्ततरै हैं। श्र वे शानके परिणमन ज्ञानमें से अपने आप 
उछलते है याने इन ज्ञानी पुरुषोंको प्रकट अनुभवर्मे श्राते हैं। उन ज्ञानकी परिणत्तियोंमे 
ऐसा विकास भरा है कि उस ज्ञानवलसे उन ज्ञानी पुरुषोंने समस्त पदार्थोका रस पी दिया 
है अर्थात्‌ द्रव्य ;ुण पर्यायके राव मर्म ये जान चुके है | इस कारण वे ज्ञानकी ओोरसे होने 
वाले ज्ञानकी शुद्ध परिणतियां ज्ञेयके बहुत बोभसे मतवाली हो गई है । इस तरह मत्त 
स्वच्छन्दकी तरह अपने आप ही उनमें अपने ज्ञानविद्रस उछलते हैं, किन्तु यह भगवान 
ग्रात्मा <तन्यरूपी सम्रद्रवी उठती हुई लहरोंसे एक अभिन्न रस है, एक है। मायने ज्ञाव- 
स्वभाव तो एक है और उसवी जो परिणतियां है वे अनेक रूप होती हैं । 

एकरस चैतन्य रत्नाकर-- भैया ! हिन्डोलेदी तरह भिलमिलाहटके साथ जगमग 
रूपसे ज्ञानकी जो परिणतियां हैं घे परिवर्तित होती रहती हैं। ऐसा यह ,श्रदभुत चेतन 
रत्नाकर है, समुद्र है। याने बहुतसे रत्नोंसे भरा हुआ समुद्र जलसे भरा हुआ है, भर 
उस समुद्रमें निर्मेल छोटी-छोटी लहरें उठती हैं तो वे सब लहरें जलसे न्यारी नहीं हैं, वे 
जलरूप ही हैं। इसी तरह यह आत्मज्ञनानका समुद्र है सो वह एक रस है | उस ज्ञान्का 
जो जाननभाव है वह एकस्वभ्ाव है। किन्तु कमोके विविध क्षयोपशमके निमित्तसे एक इस 
स्वभावभूत ज्ञानरसोंमें से अनेक भेद, अनेक व्यक्तियां प्रकट होती रहती हैं । 

वीतरागवि ज्ञानका निरर्गल प्रसार--भ्रथवा जहां कर्मोक्य अत्यन्त क्षय हो गया है 
ऐसे प्रभ्ु केवलज्ञानके भी ज्ञानकी व्यक्तियां विलास उत्कृष्ट प्रभावके साथ ज्ञेयोंके पी जाने 
मतवाली होकर एकदम निरन्तर चलती रहती हैं ऐसा यह ज्ञानविलास है। उत्त सब ज्ञॉि 
बिलासोंका स्रोत एक अखण्ड ज्ञानस्वभाव है । ऐसा यह चेतन्यरूपी समुद्र विशिष्ट माहातव॑ 
वाला है । यह चैतन्य स्वभाव छुदमें है और प्रश्ुमें देखते.हैं तो उनका समस्त ज्ञानभाव 
एकदम स्वच्छन्द होकर उठता रहता है। ऐसा शुद्ध स्वच्छ प्रशुका परिणमन है कि ईे 
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मतवाले होनेवी तरह वह ज्ञानविकास एकदस ? सर्व लोकालोकमें फेल जाता है | जैसे कहते 
हैं कि “सैया भये कोतवाल अन्न डर काहेका”  ऋथवा यह सोचो कि पूर्ण स्वच्छन्दता मिल 
गई है तो अब स्वावट विस बात की है ? मेरा प्रश्चु तो स्वच्छन्द वीतराग है। भ्रब मुझको 
किसकी रुकावट है ? सो वह ज्ञान समस्त लोकालोकमें व्याप कर फल गया है । हर 
ज्ञानधावके आशभ्रयका प्रताप--भैया ! यह सब ज्ञानस्वभावकी ओ्रोरसे होने वाले 
विलासकी कथनी है | ऐसा बिलास हो जाना हम सबके ग्वभावमें है । पर रहो छोटो-छोटी 
चीजोंमें राग लगा लेनेसे, श्रटक कर लेनेसे वह समस्त चैतन्यनिधि एकदम दबी हुई है | जिसने 
'इस अतन्यरवभाववका परिचय किया उसके लिए यह- विलास होना अत्यन्त सुगम है। अब 
(इस ही चीजको प्रतिपक्ष रूपसे कहते हैं, इस आत्मस्वभावका जिन्हें परिचय नहीं है ऐसे 
'पुरुष धर्मके नामपर बड़े-बड़े दुष्कर तप भी कर लें श्र मोक्षकी इच्छा भी उन्हें हो, दुर्धर 
'महान्नत और तपस्याके भारसे जिनका शरीर क्षीण हो गया, हड़ियां निकल आई हैं, बड़ी 
(तपरयाएँ भी करें, पर साक्षात्‌ मोक्षभ्ुत तो यह ज्ञानस्वभावका श्राश्चय है यह ज्ञानस्वभाव 
;निरामथ पद है। सव जगह डर है, सब जगह रोता है, शल्य है, चिंताएँ हैं, एक ज्ञानस्व- 
/भावका आश्रय हो तो न राग है, न भय है। 

! जशानोपलब्धिसें ज्ञानकी साधवता--देखो तो भैया ! मोही जोव चार जीवोंको अपना 
:मानकर उसी केन्द्रकी ममतामें पड़े हुए हैं और अपने तीनों लोककी प्रभ्नुताको बरबाद कर 
रहे हैं । सो कोई दुर्वर तपस्या करके वलेश करता है तो करे, मगर साक्षात्‌ मोक्षघ्रृत तो यह 
रवयं सम्वेदन्में श्राने वाला यह ज्ञानमय निरामय पद है इस ज्ञानको तपरयावोंसे नहीं पाया 
जा सकता है, जल्सा श्रौर समारोहोंसे नहीं पाया जा सकता है, यह ज्ञानगुणके द्वारा ही 
पाया जाता है । हम अपने ज्ञानके द्वारा ही ज्ञानके स्वरूपका चितन करने लगें तो वह ज्ञान 
तुरन्त पा सकते हैं। ज्ञानगुणके बिना ज्ञानको किसी भी प्रकार कोई भी पानेके समर्थ नहीं 
है। यह ज्ञानस्वभाव जो सहज ही आननन्‍्दरस कर भरा हुआ है वह इन्द्रियोंस नहीं जाना 
जा सकता । पर हाँ इन्द्रियोंकी अपेक्षा मनकी मेरी ओर निकट गति है। उस ज्ञानस्वभावके 
निकट तक तो मनकी जाति है । ४ 

हे शानसे ज्ञानका अनुभव--इस ज्ञानस्वभावसें मनकी गति नहीं है। इसने मानसिक 
ज्ञान ज्ञानस्वभावकी चर्चा तक पहुंचा दिया है और (ज्ञानरवभावकी जो विशेषताएँ हैं उनके 
विकल्पों तक पहुंचा दिया है। श्रव आगे काम कितना है कि उन विकल्पजालोंसे भी परे 
होकर रे आगे चलकर केवल ज्ञानस्वभ्षावका अनुभव कर लें, यह अनुभव ज्ञानद्वारा साध्य है । 
इन्द्रियोंकी गति तो ज्ञात्तस्वभावकी चर्चा तकके निकट भी नहीं है पर मनकी गति तो ज्ञान- 
स्वभाववी चर्चा तक. है, श्ब ज्ञानरवभावक्रो मानसिक विकल्पों द्वारा जान लिया, श्रब. इस 
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यह जाननेके वाद थोड़ा कदम और बढ़ाना है कि केवल विकत्पोंको- तोड़कर आगे चलका 
शानरवसावका अनुभव कर लिया जाय, वह अनुभव हो सकता है तो एक ज्ञानगुरा द्वा' 
हो सकता है। इस ज्ञानग्णके बिना इस ज्ञानवो निरामय पदको साक्षात्‌ मोक्षके र 
किसी भी प्रवार कोई पानेमें समर्थ नहीं है | उस ही ज्ञानकों पानेके उपायगें कुन्दकुन्द 
यह गाथा कह रहे 
णाणगुरोण विहीणा एय॑ तु पयं वि बहूबि ण॒ लहंति | 
त॑ गिण्ह्रियदमेद जदि इच्छसि कम्मपरिमोवर्ख ॥२०५॥ 

ज्ञानसे ही परमपदकी उपलाबध - ज्ञानगुगासे रहित होकर इस निरामय पदको 
श्रम करके भी प्राप्त नंहों कर सकते हैं । इस कारण है भव्य जीव ! यदि कर्मोसि छुटः 
पानेकी चाह करते हो तो तो इस नियत ज्ञानपदका ज्ञान द्वारा ग्रहण करो श्र्थात्‌ 
ज्ञानके द्वारा ज्ञानस्वभावके स्वरूपको जानते रहो । इस ही परमार्थ ज्ञानमें ऐसी कला ६ 
उस ही ज्ञानसे यह ज्ञान अनुभवमें आता है। 

मोक्षका श्रर्थ है ज्ञानको शुद्ध बनाना । मोक्ष न किसी स्थानका नाम है श्रो 
मोक्ष किसी दूसरेका दिया हुआ कोई पदार्थ है। ज्ञानका शुद्ध रहना इसका ही नाम * 
है। संसार अवस्थामें यह ज्ञान बुद्ध नहीं रह पा रहा है, कल्पनाएँ करता है | जब 
विकल्प हैं तब तक संसार हैं। विवल्प दूर हों और ज्ञादसे पदार्थोकों मात्र जानो वस 
ही का नाम मोक्ष है । तो उस मोक्षकी प्राप्ति कैसे होती है, उसका उपाय बतला रहे 
ज्ञान, ज्ञान्से मिलता है, क्रियासे ज्ञान नहीं मिलता है | तन, मन, धन, वचनकी जो वे 
है वह तो जड़का परिणमन है | यह यथार्थस्वरूपकी बात कह रहे हैं। इस जड़के परिण 
से इतना ही लाभ है कि जड़का अस्तित्व काथम रहा, पर ज्ञानकी प्राप्ति तो ज्ञानगुणसे 
हो सकती है । हे 

ज्ञानीका लक्ष्य--ज्ञानी जीवपर जब रागका उदय दाता है तो क्रियाएँ उसे 
करनी पड़ती हैं श्रौर उसकी क्रियाएँ शुभ होती है। भगवानकी; भक्ति करना, ब्रत, तप कर 
ग्रादि प्रवृतियां है पर ये समस्त शारीरिक जो प्रवृत्तियाँ हैं ये स्वयं ज्ञानरूप नहीं हैं | कर 
सब चांहिए पापोंसे बचनेके लिए, विषयकषायोंकों हटानेके लिए यह सब. करता चाहिएं 
जो श्रावकोंके ६ कार्य बताये हैं, देवपूजा, गुरुकी उपासना, स्वाध्याय, संयम, तप और 
करना, ये कर्तव्य करना चाहिए, पर इन कतंव्योंके करते हुए भी अपने ज्ञानस्वरूपका १ 
भी रहना चाहिए क्‍योंकि शांति जो मिलती है वह ज्ञानको अ्विचाभावी है । 

सुख दुःखकी ज्ञानकलापर निर्भरवा--भैग्रा ! किसी की माज़ लो दिल्‍्लीमें ढूंढ 
हो और किसी तरहसे उसे यह पता लग जाय कि दुकानमें एक लाखकी हानि हुई तो # 
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दुःखी हो रहा है | देखो यहाँ यह है दुकान या वहां है, चाहे किसीने भूठी ही खबर करदी 
हो, पर यह यहाँ दु.खी हो रहा है और अ्रगर ऐशो खबर ञ्रा जाय कि दुकानमें कलके माल 
बिकनेसें २ लाखका तफा हो गया, तो चाहे किसीने भूठ ही खबर करदी हो पर यह सुखी 
हो गया । तो धनकी न वहाँ हानि हुई, न लाभ हुआ, ज्योंका त्यों काम है पर जेसी कल्पना 
हो गई वैसा ही सुखी और दुःखी हो गया । इस संसारमें सुख और दुःख कल्पना पर ही. 
निर्भर है। तो मोक्ष जैसा आनन्द भी मिलना हमारे ज्ञानपर निर्भर है। जब ज्ञान बिगड़ा 
हुआ होता है तब वह जीव दु:खी होता है और जब ज्ञान स्वच्छ होता है तब यह जीव 
सुखी हो जाता है। इसलिए हमारा सुख दुःख ज्ञानपर निर्भर है। हमें श्रपना ज्ञान सही 
बनानेका यत्न करना चाहिए। यदि यह ज्ञान किया कि हमारे पास खुब धन आए तो यह 
सोचना तो दुःखका ही कारण है । 

प्रशुभक्तिमें सही उद्देश्य--भैया ! प्रश्चुकी भक्ति हम इसलिए करते हैं कि हमारा 
ज्ञान सही बना रहे । हम प्रभ्ुकी पूजा क्‍यों करते हैं, इसीलिए कि २३ घंटोंमें यदि हमारा 
मन विचलित हो गया है तो उस प्रश्चुके पास जाकर हम अपना उद्देश्य हृढ़ करलें। हम 
प्रभुके निकट जाकर पूजा; दर्शन, स्वाध्यायसे उनके गुणोंक्रा गान करते हुए अपने उद्देश्यको 
सही बनाया करते हैं। श्रोर कोई पुरुष अपना उद्देश्य कुछ रखे ही नही यथार्थ मोक्षमार्गं 
का और पूजन करे तो उसके मोक्षमार्गकी कोई दिशा न मिलेगी और कहो कि परिवारके 
सुखी रहनेके उद्देश्यसे पूजा कर रहे हों तो श्रौर पापबंध कर रहे हैं। सांसारिक सुखको 
कमानेकी पूजा कर रहे हैं तो पापबंध कर रहे हैं, इसलिए उद्देश्यका सही होना यह उन्नति 
की जड़ है । 

वृत्ति आशयकी अनुयायिका--जैसा उद्देश्य होगा वैसी ही मेरी चेष्टा होगी । तन, 
सन, धनकी चेष्टासे हम दूसरोंका परिणाम परख लिया करते हैं। परिणाम आंखों तो 
दिखता नहीं है कि श्रयुक मनुष्यका क्या परिणाम है, क्‍या भाव है ? उसकी जो चेष्टा होती 
है उससे अनुमान होता है कि यह विशुद्ध परिणाम वाला है या संक्लेश परिणाम वाला है, 
या खुदगर्जे है या परके बिगाड़ वाली भावना वाला है। ये सुख दुःख ज्ञानकी दशापर 
निर्भर हैं । जब ज्ञान शुद्ध हो जाता है रागह्वेषसे रहित ज्ञाता “द्रष्टामान्र हो जाता है उसे 
कहते हैं मोक्षपद । मोक्षपद ज्ञानसे ही प्राप्त होता है, क्रियाकाण्डोंसे नहीं प्राप्त होता है । 
पर कियाकाण्ड क्यों किए जाते हैं कि उत्त क्रियाकाष्डोंमें जो शुभ परिणाम रखता है उस 
प्रयोग हे कोई शुभ उपयोग किया जाय तो अशुभ उपयोगको काटनेके लिए शुभ क्रियाएँ 
की जाती हैं । भ्ौर उन का क्रियावोंके करने वाले इस योग्य पात्र रहते हैं कि वे मोक्ष 
सागेको तिभा सकें | पापोंगय रहकर कोई रूष मोक्षमार्गके योग्य हो सकता है क्‍या ? पापों 
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से पहिले दूर हो, फिर छुभसे भी दूर हो- पड़ता है, इसलिए शुभ कार्मोका निषेध नहीं है। 
शुभ काम तो मोक्षमार्गका रास्ता ही है। पर शुभकामसे मुझे मुक्ति मिलेगी, शुभ परिणाम 
ही मुझे मोक्ष पहुंचायेगा ऐसी जो श्रद्धा है वह £द्धा एक श्रटक है । मोक्ष पहुंचाने वाला तो 
कोई ज्ञानका यथार्थ विलास है । ज्ञानका सही परिणमन हो तो मोक्ष हो सकता है। ज्ञान 
की उपलब्धि ज्ञानसे ही होती है। कितने भो बाह्य काम कर डाले जायें पर कमकिे द्वारा 
ज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती । ज्ञागके ही द्वारा श्ञानमें ही ज्ञानका विकास है। इस कारण 
ज्ञानसे ही ज्ञानकी प्राप्ति होती है ।. 
ज्ञानशून्य तपसे आत्म सिद्धिका अभाव--बहुतसे लोग दुध्र तप करते हैं पर यदि वे 
जञानशून्य हों तो उन क्रियाश्रों और तपस्यावोंसे यह आ्रागन्दका निधान ज्ञानानुभवका पद उन्हें 
नहीं मिल सकता है। यह ज्ञानानुभव ज्ञानद्वारा ही होगा + ब्रत तपस्या क्रियाकाण्डोंका तो 
यह प्रताप है कि अशुभ विषयकपाय पहिलें हट जायें । जिस-जिस क्षण ज्ञानमात्र आात्माकी 
दृष्टि होती है, सिद्ध प्रभुके गुणगानके प्रसंगसें उन ही सरीखा मेरा स्वरूप है ऐसी दृष्टि करके 
जब-जब ज्ञानमात्र आ्रात्माकी दृष्टि होती है तव तब मेरा मोक्षमार्ग खुलता है, शांतिका 
उपाय मिलता है । तो ज्ञानशून्य पुरुष बहुत प्रवारके कार्य भी कर लें तो वे इस ज्ञानस्वरूप 
को, मोक्ष पदको नहीं प्राप्त होते है। और इस ज्ञानस्वभावको न प्राप्त करते हुए वे प्राणी 
कमसि छूट भी नहीं सकते । ' 
संसारमार्ग व मोक्षमार्गका परस्पर विरोप-- रागह्रेप वरना, विपयोंका परिणाम 
करन, ये कर्म हों श्रौर शुद्ध ज्ञान और आनन्दका श्रनुभव हो-ये दो बातें एक साथ नहीं हो 
सकती हैं। जैसे एक म्यानमें दो तलवार नहीं जा सकती हैं इसी प्रकार एक उपयोगमें 
संसारमागं और मोक्षमार्ग ये दो बातें एक साथ नहीं त्रा सकती हैं । इस कारण कमसे 
मुक्ति चाहने वाले पुरषकोी रागादिक विकारोंसे छूटकर केवल ज्ञानस्वरूपका आराश्रय लेना 
चाहिए और उस ज्ञानस्वभावके आश्चयके द्वारा नियत इस एक पदको ग्रहण करना चाहिए, 
वह पद है ज्ञानमात्र ज्ञानस्वरूप । यह पद क्रियावोंसे, तपस्यावोंसे प्राप्त नहीं हो सकता । 
सहजन्नानकी कलासे ज्ञानदी उपलब्धि-भैया ! जानपद तो सहज ज्ञामवी कलासे ही 
सुलभ है। ज्ञानका अनुभव करना है, अपने ज्ञानस्वरूपको जानना है | जाननमात्र, ज्योति- 
स्वरूप केवल उस ज्ञानका स्वरूप जानें तो उस जाननमें ज्ञानका आनन्द मिलेगा। हे 
आनन्द सहज ज्ञानकी कलासे ही सुलभे है । इस कारण है जगतके प्राणियों ! अपने ज्ञाततरी 
कलाके बलसे निरन्तर इप ज्ञानका ही अर्जन कर सकनेके लिए प्रयत्नशील बने रहो । ईर 
प्रकारसे ज्ञानस्वरूपका दशंन हो तो अ्रनुपम आनन्द प्रकट होता है । 
लौकिक सम्पदा शान्तिका अकारण--आज भी बड़े-बड़े धमिक है, वे भी क्या धर्के 
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कारण संतोपका प्रनुभव कर रहे हैं ? इनको भी चैन नहीं है । सरकार जुदे जाल डाले हुए 
है । इनको लोगोंके देखनेमें सुख है और उनके पास दौड़कर लोग प्रेमके वचन बोलनेको 
जाते हैं, इस श्राशासे कि कुछ इनसे मिलेगा। वे धन देना यदि छोड़ दें तो लोग उनके पास 
जाना छोड़ दें, बल्कि उनको गालियां दें। बड़े वजूस हैं ये, लोगोंका धन चूसकर ये धनी 
बने आदि अनेक गालियां देंगे । लोग उनके पास पहुंचते है श्र उनकी वाहवाही करते हैं,। . 
आर किसीको २ लाख दे भी दिया तो वह प्रत्यक्षमें तो वाहवाही करता है पर परोक्षमें, 
आलोचना करेगा । भरे दे दिया लाख दो लाख तो क्या हुआ ? कितना ही लोगोसे धन 
चूसा है। तो काहेका सुख है ? भर मान लो कुछ लोग अच्छा भी कहें तो उनके अ्रच्छा 
क्हनेसे यहां लाभ क्‍या होता है भैया ! अपने निज सहज ज्ञानके अतिरिक्त अन्य किसी दूसरे 
के उपयोगसे हमारा कोई प्रयोजन नहीं है। श्रतः शुद्ध ज्ञानस्वरूपके अनुभवका यत्त करो, 
उस्से प्रानन्द प्रकट होता है, यही शञान्तिका उपाय है । 

ज्ञानानुभवके रवादकी एब्रसता--एक मनुष्य गरीब है श्रौर बड़े प्रसिद्ध किसी चौबे 
श्रौबे की दुकानमें जाय भ्रोर एक छुटांक पेड़ा लेकर खाय और एक पुरुष धनी है वह उसी 
दुकानमें श्राए और ४ रुपयेके एक सेर पेड़ा खाय तो उस धनीका पेट भर गया और उस 
गरीबका नहीं भरा, पर स्वाद तो उस गरीबको वही मिल गया। ये वीतराग श्ररहंत सिद्ध 
बड़े आत्मा हैं, सो ये छककर आनन्द लुटते हैं, वे सर्वेज्ञ हैं, वीतराग है, उनका पेट (निज- 
क्षेत्र) आनन्दसे भर जाता है । और हम गरीब हैं, सो हम आनन्द छुककर नहीं भोग पाते। 
पर ज्ञानस्वरूपका जब अनुभव करते हैं तो वहाँ यह भलक हो ही जाती है कि उस सत्य 
स्वरूपका कैसा श्रानन्द है जिसके बलपर हम अनन्त काल तक स्वच्छ और निर्मल रहते हैं । 
ज्ञानके अनुभवसे बढ़कर जगतसें कुछ वेभव नहीं है । 

ज्ञानके लिये मोहियोका अयस्द--लोग अपने परिवारके लिए तन, मन, धन लगाते, 
पर अपने ज्ञानके विकासके लिये जो कि अपने वास्तविक आनन्‍्दका मार्ग बताया गया, जो 
संसारसे छूटनेका उपाय बताया गया उस ज्ञानके लिए न तन लगाते, न मन लगाते, न घन 
लगाते । कर्तव्य तो यह होना चाहिए कि हमारा प्रधान उद्देश्य हो ज्ञानका, सारा तन, मन 
धन लग बा ज्ञानप्रास्तिमें और ज्ञान मिले तो कुछ नहीं लगाया और दुर्लभ लाभ लिया । 
मोही प्राणियोंमें तो तत, मन, धन खूब लगाते हैं, परिवारको खुण रखनेमें मिलता क्या है 
सो बतलावो । हम त्तो चुटकर जाता है, कुछ लाभ लेकर नहीं जाता है। किसी- 
ज्ञानी द विचारसें, उसके स्मरणमें, प्रभुके शुद्ध स्वरूपके स्मरणमें तन, मत, धन नहीं 
लगता है और हमारा भैया मजेमें रहे, लड़के बच्चे मजेमें रहें, ऐसा विचार करनेमें 
क्तिना त्तन मत घन लगता है ? रात दिव ऐसा ही सोचते रहते हैं । 
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ज्ञानोपलब्धिका लक्ष्य आवश्यक--फभया | श्रगरं ५०० रु० मासिककी श्राय 

सारे घरके लोगोंके ऊपर ही मोहमें खच कर देना चाहते. हैं | स्त्री सजवजकर तिकले, ६ 

से बढ़िया भोजन बने, बच्चोंका रटेण्डर लोगोंको ऊंचा लेंगे, उनके हो पीछे श्रपना 
सर्वेस्व लगा देते हैं श्रौर खुदके ज्ञानविंकासके लिए ५०० .का दर्सवाँ हिस्सा ५० रुप 
नहीं लगाना चांहते । जब कि यहं चाहिए कि मेरा सब कुछ ज्ञानविकासके लिए हैं। ख 
खर्च तो जितनेमें चलाना चाहें उतनेमें हो सकता है। गरीब आदमी, १०० रुपये. मा 
आमदनी वाला - जिसके खर्च १० प्रांणियोंका लगा है उसका भी तो पालेन-पोषण होता 
..  सदवुद्धिकी प्राप्तिमें घुद्धिमानी--बुद्धिमान श्रादमी वह है जो खायाखोयामें कम 
करे और ज्ञानविकासकी'ः चीजोंमें ज्यादा खर्च करे । चांहिए तो यह और जो विवेकी 
ऐसा कर रहे हैं। वे चाहे किसी नगरमें रहते हों या गाँवमें रहते हों, अपने. ज्ञानकी 
करते रहते हैं। भैया ! यह ज्ञान ही परमशरणा है;। इस ज्ञानविकासकें बिना हमारा 
पूरा नहीं पड़ सकता । सो खुद प्रयत्न इस वातका करें कि खुद ज्ञानी बचें । हमारा र 
ज्ञान ही है ज्ञाकी ही निरन्तर चर्चा रहा करे । ऐसी कोशिशसे आत्माका ,लाभ है 
उसका ही प्रयत्न होना योग्य है । ५ 

एदम्हि रदो खिच्च संतृद्दो होहि रिच्चमेदम्हि । 
एदेस होहि तित्तो होहिदि तुह उत्तम सोव्ख ॥२०६॥ ु 

छानके शिवसांधकतांकी सिद्धि-इससें पहिले ज्ञानगुणकी यथार्थ प्रसंसा की गई 

जीवको मोक्षपदकी प्राप्ति अथवा निरामय पदकी प्राप्ति अर्थात्‌ ज्ञानभाव की प्राप्ति 
गुणके बिना नहीं हो सकती । ज्ञानी पुरुष यद्यपि तन, मन, वचनके योग्य चेश.भी करत 
पर यह भी जानते हैं कि यह जो चेष्टा है वह एक जड़ पदार्थका परिणमन है! -इनमें 
कर विषय कषांय और अ्शुभोपयोग इंनका .बचाव है, सो यह- बचाव. भी तन, र* 
वंचनकी चेष्टांसे नहीं है, किन्तु तन, मन, वचनके योग्य चेष्टाका निमित्त पाकर जो अच्च 
ज्ञानंमं शुभ विकल्प उत्पन्न होते हैं उसके कारण बचाव होता रहता है पर मोक्षकी प्रा। 
तो इस शुभ प्रशुभ योग. और उंपयोगंसे रहित ज्ञानस्वभावके झनुभवसे ही होती है, ई 

बालकी बतांक€ इंस गांथामें एक अंतिम- कर्तेव्यकी बात कह रहे हैं । को 

ज्ञॉनभावमें रति--हे भव्य जनों |. तुम इस ज्ञानस्वभावमें ही नित्य रते होगी # 
' इस ज्ञानस्वभावमें:ही सन्तुष्ट होश्रो श्रौर इस ज्ञानस्वभावके द्वारा ही तृप्त होपभो। ये 
: ऐसा कर संके तो नियमंसे तुमकों उत्तम सुख प्राप्त,होगा । देखो इतना हीं शुद्ध आत्म 
.जितंता कि यह ज्ञान हैं। एक ज्ञानभांवंका लक्ष्य, छीड़कर : और --कुछ कुछ भी आता 
+ खोजा तो आत्माका पता न पड़ेगा 4' इसंलिए'सत्य इंतना ही है जित्तनाकिं यह.ज्ञान है 
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(स कारण ऐसा निश्चय करके तुम ज्ञानमात्र भावोंमें ही सदा रतिको प्राप्त होवो । 
आत्माकी ज्ञानघनता--ज्ञान ही आ्रात्मा है, यह तो एक बतानेका शब्द है कि ज्ञान 
॥ जो पिण्ड है वह आत्मा है, पर ज्ञान तो ऐसा है नहीं जो दरीकी तरह लिपट जाय और. 
पेण्डोला बन जाय और फिर कहो कि यह ज्ञानका पिण्ड है ऐसा तो है नहीं । इसे कहते है 
ग़नधत । घन उसे कहते हैं कि जिसमें दूसरी जातिका प्रवेश नहीं होता । जैसे कहते हैं. 
॥ ठोस | तो ठोसका- क्‍या सतलब है ? यह लकड़ी ठोस है श्रर्थात्‌ जहाँ दूसरी चीज न हो 
उसे' कहते हैं ठोस । दूसरी चीज न हो इसका श्रर्थ है कि वही-वही हो । हम लकड़ीमें और 
वीज संग न लगायें, केवल लकड़ी ही लकड़ी रहे तो वह घनरूप है। इसी प्रकार श्रात्मा 
त़ानघन है अर्थात्‌ शात्मामें ज्ञान ही ज्ञान है । दूसरी चीज उसमें है ही नहीं । 
बाह्मसम्धन्ध--तो यहाँ ज्ञानचन आत्मा एक पदार्थ हुआ, और पुद्गल पिण्डरूप 
शरीर एक पदाथे हुआ । वह अनेक पदार्थोका समूह है इस जीवका और शरीरपर भावों 
का सम्बंध्ष किस्वा कर्मोका सग्बंध यह अ्रनादिसे चला आ रहा है । इसमें परस्पर एक दूसरे 
का निमित्त तो है पर उनमें यह नहीं कहा जा सकता कि सबसे पहिले क्‍या था ? जैसे बीज 
श्ौर वृक्ष । बीजसे वृक्ष होता है ओर वृक्षसे बीज होता है। इनमें कौनसी चीन पहिले थी 
सो नाम लो । आप कहेंगे बीज तो क्‍या वह वृक्ष बिना हो गया,। आप बरहेंगे वृक्ष तो क्या 
वह बीज बिना हो गया । जैसे पुत्र पिताकी संतान है, प्रत्येक पुत्र पितासे उत्पन्त है। जो 
पिता है वह भी पिता से उत्पन्न है। कोई पिता बिना पिताका नहीं मिलेगा । तो जैसे यह 
सम्बन्ध प्रनादिसिद्ध है, बीज व वृक्षका सम्बंध अश्रनादिसिद्ध है इसी प्रकार जीव और कर्मों 
का परस्पर निमित्तनेमित्तिक सम्बंध हो जानेका भी सम्बंध भ्रनादिसे है । 
आत्मसत्य--आ्रात्मा उतना ही सत्य समझो जितना कि यह ज्ञानरूप है | सति भव 
सत्यम्‌ । जो सतमें हो वह सत्य है, जो धभ्रूव सत्य हो वह परमार्थ सत्य है। जब यह जीव 
अपनेको सत्यस्वरूप ज्ञानमात्र नहीं पहिचानता, और-ओऔर रूप पहिचानता है, जैसे कि मैं 
गत हूँ, में श्रमुक जातिका हूं, श्रमुक पोजीशनका हूं, श्रमुक कारोबारी हुं, इतने बेटों वाला 
हूं, नाना भ्रकार जब अनुभव करता है तो वह अपनेको शुद्ध अनुभव न करेगा । वे सब जो 
अध्नू व है, परिणतियाँ हैं उत रूप यह अनुभव करेगा, मायारूप ग्रनुभव करेगा ।.जब- यह 
ज्ञानमात्र ही श्रपनेकों भ्रनुभवेगा तो यह शुद्ध अनुभवेगा । तो उतना ही शुद्ध श्ात्मा है 
जितना कि यह ज्ञान है। श्र्थात्‌ तुम मात्र ज्ञानरूप अ्रपतेको श्रनुभव करो । जो जानन है 
ज्ञानस्वरूप है बस यही मैं हूं । ज्ञानमात्रमेवाहम्‌ । तुम ज्ञानमात्रमें ही नित्य रत होवो । 
शानभाषमें सन्‍्तोष -- इतना ही श्राशीष है, सत्‌ है, कल्याण है जितना कि यह ज्ञान 
है । ऐसा समझ करके तुम ज्ञानमात्र भावोंक्ते द्वारा ही नित्य संतुष्ट होनेका प्रयत्न करो | 


३४८ समयसार प्रवचन श्रष्टम पुरू,, 


आशीष कहते हैं कल्याणाकों । कहते हैं दा कि उसने श्रा्षीर्वाद दिया भर्थात्‌ उसने 'कल्याए 
हो” ऐसा वचन बोला । तो कल्याण भी उतना ही है जितना क्रि यंह ज्ञानमात्र भाव है। 
केवल ज्ञानमात्रकी अनुभूति होनेपर कोई संकट नहीं ठहरता है । यद्यपि यहाँ सब वाः 
करने पड़ते हैं क्योंकि पूर्वभवमें अ्रपराध बहुत किए थे । उसके फलमें ये नाना विकल्प पैद 
होते हैं ॥ उन पिण्डोंसे हटनेके लिए अनेक भाव अपने उपयोगमें आते हैं, पर ज्ञानी संतपुछ 
उन सबको करते हुए भी उनसे विलंग अनुभव केरते हैं ।' ज॑ब कुछ अ्रशुभ रागकी-वेदना होत॑ 
है तो कुछ विषयोंकी चेश करते हैं । जब शुभ रागकी वेदना होती है तो दान, पूजा ग्राह्ि 
शुभ भावोंकी चेष्टा करते हैं। पर उन सब चेश्टवोंमें उनकी श्रद्धा यही है कि मैं ज्ञानमाः 
हूँ, ज्ञान ही इसका सव्वेस्व है, अन्य सब आपत्ति है । 

आत्माकी ज्ञानमयता--प्रात्माज्ञान स्वयंज्ञानं ज्ञानादन्यत्करोति किम । श्रात्मा जा 
है और ज्ञानमात्र स्वयं है, ज्ञान श्रात्मासे अलग नहीं है। इस ज्ञानकी ही तन्मयतासे ये 
आत्मा ज्ञानमय है। शआ्रात्मा स्वयं ज्ञानमय है, पदार्थ स्वयं ऐसा है, स्वभावमें युक्ति नह 
चलती । यह शआरात्मा ज्ञानकी परिणतिके श्रतिरिक्त और कर ही क्या सकता है ? हो रह 
है यहाँ सब । । 

आत्माका परमें अकत त्व-जैसे हाथ हिल रहा है। यह हाथ हिल केसे गया, प्रात 
तो आकाशवत्‌ अमू् है। विशेषता इतनी है कि आकाश ज्ञानरहित है भश्रोर यह ज्ञानम 
है । यह ज्ञानमय अ्रमृूर्ते आत्मा हाथकों कैसे हिला लेता है ? यह एक शंका सामने प्रात 
है । तो यह उत्तर यहाँ है कि सब निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धका फल है। श्रात्मामें ग्रप' 
योग्यताके श्रनुसार, न जब ज्यादा ज्ञाम हो, न कम ज्ञान हो, ऐसी स्थितिमें इसके क्रुछ ३४ 
भाव होता है| सो ज्ञान तो है ज्ञानगुराका परिणशमन ओर इच्छा है चारित्रगुणका वि 
परिणमन । पर हुश्ना आत्मामें । इस शआत्मामें इच्छा हुई कि मैं यों बताऊं, यों बोलूँ, १ 
हाथ हिलाकर समभाऊँ, ऐसी भावमय इच्छा हुई जो स्पष्ट है, शब्दोंमें तो नहीं उतरी, १ 
हाँ हुई इच्छा । उस इच्छाका निमित्त पाकर आत्मामें जो योग शक्ति है प्रदेशके हिलने प्रो 
कपने की, सो उस इच्छाका निमित्त पाकर योग हुआ और उस योगका निमित्त पार्कर ए्‌ः 
क्षेत्रावगाहमें रहने वाले शरीरमें वायुमें संचरणा, हुआ । जैसी इच्छा की उस माफिक योः 
हुआ, ठस माफिक वात चला झौर जिस' प्रकार वायु चली उस प्रकारसे अंग 'हिला ।तोई 
तरह निमित्तनैमित्तिक परम्परागत ये सब- बातें होती हैं। 

ज्ञानकी ही अनुमचनीयता--इन होती हुई वातोंमें तो एक-एक परिणतियोंपर $ 
दृष्टि दें तों यह दिखेगा कि आत्मपदार्थ अपने आपमें अपनी परिणतिसे परिणमता चला ् 
रहा है। इन ज्ञानमात्र भावोंसे परिणमते हुए इस श्रात्माकों देखने वाले ज्ञानी पुरुष शी 
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पात्र अनुभवसे अपनेयें शांतिको प्राप्त दरते हैं। देखिए इततां ही सत्य अनुभवन करनेके 
प्रोग्य है जितना कि यह ज्ञान है। ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्र भावके हो द्वारा नित्यमेव 
तृप्त होवो | पहिले श्रात्मामें रति करो, फिर संतोष करो, फिर तृप्त होवो | हे 
रति, संतोष ओर तृप्ति- सबसे पहिले किसी काममें झुकाव होता है योर उसमें . 
' परिणाम श्रच्छो समझें झ्राये तो संतोष होता है, और पूरा पूरा काम. बत जानेषपर फिर 
(तृष्ति होती है। तृष्तिका दर्जा ऊँचा है संतोषसे । संतोषके पूरा पा लेनेका फल है तृप्ति 
' होता । सो इस प्रकार जब हम नित्य ही आत्मामें रत होंगे, आत्मामें संतुष्ट होंगे, श्रात्मामें 
'तृप्त होंगे तो इससे अद्भुत सुख प्राप्त होगा, जो वचनों द्वारा भी नहीं कहा जा सकता। 
हम बड़े बड़े साधुवोंको और परमात्माको क्‍यों पूजते हैं कि उन्होंने ये सब बातें प्राप्त कर 
ली हैं। संतुष्ट हुए, तृप्त हुए भौर इसके फलमें उन्होंने वचनके गोचर उत्तम सुखको प्राप्त 
किया । यदि वैसा ही हम करें तो गअ्रद्भ्ुुत श्रलौकिक स्वाधीन आनन्द हमें प्राप्त होगा । 
आनन्दकी उद्भूतिके साथ ही ज्ञानक्षी जाग्ृति--ज्ञानानुभवके समय जो आनन्द 
प्राप्त होगा उसको तत्क्षण ही हम स्वयमेव देख लेंगे। दूसरोंसे पुछनेकी जरूरत नहीं है। 
वेदान्तकी जागरीशी टीकामें एक हृष्ान्त दिया है कि एक नई बहू जिसके गर्भ रह गया सो 
जब नौ महीनेके करीब हो गए तो साससे कहती है कि सासूजी जब मेरे बच्चा हो तो मुझे 
जगा लेना । ऐसा न हो कि सोतेमें ही बच्चा हो जाय, हमें पता ही न पड़े । तो सास 
कहती है बेट) घबड़ावो नहीं, बच्चा जब पैदा होगा तो तुझे जगाता हुआझ्आा ही पैदा होगा । 
तो योंही जब आत्माके शुद्ध ज्ञानस्वरूपका शअ्रनुभव होता है तो वह आनन्दको प्रकट करता 
हुआ ही होता है। ज्ञानका श्रतुभवन कर लेनेके बाद फिर यहाँ वहाँ पूछने की जरूरत नहीं 
रहती कि हमें भ्रानन्द मिला या नहीं । हम स्वयं ही यह देख लेंगे कि मैं आानन्दमय हूँ और 
ज्ञानस्त्ररूप हूं । ; 
चिन्मज्र चिन्तामणि--देखो भैया ! यह आत्मदेव स्वयं ही श्रचिन्त्य शक्ति वाला 
है। यह चिन्पाात्र चितामरि है। जैसे लोकमें प्रसिद्ध है कि चिन्तामणि रत्न मिल जाय तो 
जो चाहो सो मिल जायगा । अच्छा आप यह बतलावो कि किसीने पाया है चिन्तामरि रत्न ? 
यह चिस्तामणि रत्त केसा होता है? काला होता है कि लाल होता है कि नीला होता 
है? और मात लो कि कोई पथरा ऐसा मिल भी जाय कि लो चिंतामरिस है, तो क्या 
ऐसा हो जायगा कि जो सोचो सो हाजिर हो जाय ? कोई भी पुद्गल ऐसा नहीं है -जो 
हमारे हाथमें श्राए भ्रौर जो चाहें सो मिल जाय, ऐसा कोई पुद्गल है क्या ? नहीं है । पर 
यह चिस्मान्र चिन्तामरिण ऐसा है। चैतन्यसात्र जो आत्माका स्वरूप है यह ही चिन्तामणि 
है । यदि यह चात्मस्वरूप हस्तमत हो जाय तो हम जो चाहेंगे सो मिल जायगा । यह 


| 
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निन्‍तामणि मिल्द जाय तो बतलावो वया पुछ वह चाहेगा ? कियीने कहा घन । श्ररे वह 
धन न चाहेगा। उतन्यमात्ररवस्पका चिन्तामणिरत्न मिल जाय तो उसे श्रत्नौकिक आनन्द 
मिल गया । उसे तो श्रद्धा ही नहीं है कि धनरो शानन्दकी किरण निकलती है, वह तो ज्ञान 
से शांत होना चाहता है । 

इच्छाके अभावमें ही इच्छाकी पृद्ि--भैया ! इच्छा की पति उसको ही कहते हैं 
कि इच्छाका नाश हो जाय | जैसे बोरीमें गेहूं भरते हैं श्रौर वोरी भर गई, बोरीकी पूर्ति 
हो गई, इस तरहसे इच्छाकी पूति नही होती कि एक इच्छा दो इच्छा १०० इच्छा भर दें | 
वोरामें गेहुँकी तरह खूब इच्छा हो गई शरौर फिर कहो कि इच्छाकी पूि हो गई तो उसे 
इच्छाकी पूर्ति नहीं कहते है । इच्छाके मिटनेका नाम. इच्छाकी पूर्ति है। यह विलक्षण पूर्ति 
है | जैसे श्राशाका गड़ढ़ा एक विलक्षण गड्ढा है जितवी आशा करते जावो, उस श्राश्षामें 
जितनी सम्पत्ति भरो उतना ही आश्ञाका गड़्ढा लम्बा चौड़ा होता जायगा | दुनियामें कोई 
गड्डा ऐसा नहीं देखा होगा कि उसमें कुछ भरो तो वह गड़ढा और बढ़ता जाय । आशाका 
गड़ढा ऐसा है कि इसे जितना ही भरोगे उत्तना ही बड़ा होता जायगा | इसी प्रकार पूर्ति 
भी ऐसी विलक्षण न देखी होगी कि मिटनेका नाम पूर्ति है । 

इच्छावोंके संचयर्म इच्छावोकी पूति असंभव--श्रच्छा और सोचो इच्छाके मिट्नेका 
नाम पूर्ति है या जोड़-जोड़कर उसको भरा जानेका नाम पूि है। इस गड़्ढेकी पूर्ति करो 
मायने इस गड़ढेकों खूब भर दो । चाहे यह कह लो कि गड्ढेको मिटा दो, चाहे यह कह लो 
कि गडढेकी पृर्ति कर दो | जैसे भोजन क्या और भोजनमें अच्छी चीज खाई, बढ़िया रस- 
गुल्ले वगैरह भौर श्रच्छी बढ़िया डकार आये तो कहते हैं कि बस आ्राज तो हमारी इच्छाकी 
पूर्ति हो गई । उसके मायने यह हैं कि जो खानेकी इच्छा थी वह मिट गई | इच्छा मिटने 
का नाम ही इच्छाकी पूर्ति है। इच्छा हो और इसको भर दें तो पूर्ति नहीं कहलाई बल्कि 
और दीन हो गए । भ्रौर खानेके बाद तत्काल इच्छा नहीं होती, थोड़ी देर बाद होगी । 
किसी-किसीके तत्काल भी हो जाती है । श्रभी खाया पिया झ्लौर बढ़िया सिके चना आ जाय 
तो एक आनेके लेकर खानेकी जगह पेटमें निंकल ही श्रायगी तो इच्छा तत्कालमें भी हो 
संकती है, थोड़ी देरमें भी हो सकती है, पर जो इच्छा मिटी है उस इच्छाकी पूर्ति हो गई है । 

चिन्मातन्र चिन्तोमणिसे सब सिद्धि--इच्छादी पूति इस चिन्मान्र चिन्तामरि रत्नके 
उपयोगमें आनेपर होती है क्योंकि चिन्मात्र, उतम्यमात्र आत्मस्वरूप अनुभवमें आ गया तो 
सर्वे श्र्थकी सिद्धि रूप आरात्माकों बना लिया। सबसे बड़ी विभूति श्रानेपर फिर छोटी विशृति 
को कौन चाहता है ? चैतन्य रसका निराकुल रूप स्वाद झ्रानेपर फिर यह ज्ञानी जीव अपने 
को सर्वार्थसिद्धि बना लेते है अर्थात्‌ सर्व अंथेकी सिद्धि उनके हो चुकती है । 
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रूढ और यथाथ सर्वाथसिद्धि--सत्र्थसिद्धि है सबसे अपार और उससे पहिले है. 
श्रभुदिशविमान भर उससे पहिले है नवग्रेवयकविपान । नशा देखनेसे यह स्पष्ट हो जाता 
है । इस ग्रेवेयकको वैष्णाव जन वैकुण्ठ बोलते हैं कि बैकुण्ठ पहुंच गए | सो एक बार बकुण्ठ 
में पहुंचे-कि बहुत काल, तक वहाँ बने रहते हैं और जब ईश्वरकी मर्जी होती है, संसारको 
खाली देखता. है तो वह बैकुण्ठसे पटक देता है। ऐसा अ्रन्य लोग कहते हैं | होता क्या है कि 
जो ग्रेवेयक बना है लोकके नक्शामें कंठकी जगहपर बना है वह है वही कंठ, सो बैकुण्ठ 
बोलो, चाहे ग्रैवेयक बोलो । और वैकुण्ठ तक पहुँचनेके बाद फिर जीव गिरता है। तो बेकुण्ठ 
में द्रव्यलिंगी सुनि भी उत्पन्न हो जाते है । तो वे ३१ सागर तक वर्ताँ रह सकते हैं। ३१ 
सागर बहुत बड़ा समय होता है | कितने ही कोड़ाकोड़ी साल उसमें झा जाते हैं । तो इतने 
वर्षों तक वे आनन्द लूटते रहते हैं, भौर जब बहुत कालके बाद उनकी श्रायुक्रा क्षय होता है 
तो फिर वे यहीं संसारमें नीचे गिर जाते हैं। क्योंक्रि देव लोग जो हैं वे मरकर नीचे ही 
श्राते हैं और उससे ऊपर नहीं जाते हैं | श्लौर उससे ऊपर है श्रनुदिश और उससे ऊपर है 
सर्वार्थसिद्धि | तो वहाँ सर्वार्थत्रिद्धि नाम रूढ़िसे है । सर्वार्थंसिद्धि यहाँ होती है कि जहां ज्ञान- 
मानत्रका अनुभव होता है । 

चिन्माजके उपयोगमें स्वेसिद्धिकी पद्धति--यह अ्रचिन्त्य शक्ति वाला श्रात्मदेव 
हिन्मात्र चिंतामणि है और वह जिसके उपयोगमें ञ्रा जाता है वह सर्वार्थसिद्धि रूप बन 
जाता है। सर्वार्थसिद्धिका श्र है कि किसी भी प्रकारकी इच्छा न रहना । जब चिम्मातन्न 
आनन्दसमृद्ध भ्रनुभृत हो गया, फिर श्रन्य पदार्थोके परिग्रहसे क्या प्रयोजन रहा ?बाह्य- 
पदार्थोमें किसी प्रयोजनसे दोड़ लगानेसे न ज्ञान मिलेगा और न श्रानन्द मिलेगा । यदि ज्ञान 
मिल गया, स्वानुभव भी मिल गया, आनन्द भी मिल गया तब और परिग्रह क्या चाहिए ? 
किसकी जरूरत है ? जिसको इस विशाल आत्मश्वरूपका परिचय नहीं हो पाता, उसको ही 
बाहरी पदार्थोमें लगनेकी श्राकांक्षा रहती है । जिसको चिन्मात्र चिन्तामरि अनुभूत हो गई 
उसे सर्वसिद्धि प्राप्त हो चुकी | श्रव अन्य परिग्रहोंसे उसे क्‍या प्रयोजन रहा ? चितामरणि 
भर्थात्‌ चित्स्वश्नाव चैतन्यके विभिन्‍्त अनेक परिरातियोंका श्रोतभूत जो सहज आत्मस्वभाव 
है उसे कहते हैं चित्स्वभाव | | 

आत्माकी ज्ञानपरिणतिका अन्यत्र अमाव--मैया ! व्यथ कहते हो, हमने सब कुछ 
देखा, वाहरमें सब कुछ देखा, क्या-क्या देखा, भींत, ईंट, पत्थर ये ना ? इन्हें भी नहीं देखा । 
हम सदा काल अपने ज्ञेयाकार परिणमनको ही परमार्थतः जानते रहते हैं । चाहे किसी गति 
में हों, चाहे किसी स्थितिमें हों, पर उस ज्ञेयाकार परिणमतका जो विपय बना सो विषयों 
के लोभके कारण मोही परको जानने व अपना माननेकी कल्पना कर लेते हैं। अपने परि- 
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गामनको ही मैं जान पाता हूं, -ऐसे आ्रात्मपरिचयसे तो मोही जन चूक गये श्लौर जिसका 
लोभ लगा है उस पदार्थमें थह भुंक गया, यह बड़े खेंदकी बात है । हम सदा अपनेको ही 
जाना करते हैं । स्ट हद 

स्ेत्र निजके जाननकी सिद्धिमें दणंका हृष्टान्त--जैसे दर्पणंको देखकर हम पीठ 
पीछेके लोगोंवी हरकतोंको बताते रहते हैं, अब यह आदमी उठा, भ्रव उसने टांग, उठाई, 
अब उसने हाथ उठाया | हम उस आदमीकों नहीं देख' रहे हैं, हम सिर्फ ऐनाको देख “रहे हैं 
पर यह ऐना उन श्रादमियोंका सन्निधान पाकर उस-उस रूपसे छायारूप परिणम रहा है 
प्रतिविम्बलूप परिणम रहा है । हम उस प्रतिबिम्बको ही देख रहे हैं और बखान कर रहे 
हैं उस पुरुषका । इसी प्रकार जगतके ज्ञेयपदार्थोोको विषय करके हम जोन रहे हैं, -केवर्ल इंस * 
आत्मपरिणमनको, ज्ञेयाकार अ्रवस्थाको । हम उस भिजको, ज्ञेयाकार परिणमनको जानकर 
सर्वे विश्वका बखानः किया करते हैं, सो हमने श्रौर-भ्ौर तो सव जाना पर ज़िस ज्ञानस्वभाव 
की व्यक्तिरूप यह ज्ञेयाकार बनताःहै श्र ये पदार्थ सब विषयभूत होते हैं, उंस . ज्ञानस्वाभाव 
को हमने नहीं जाना । उस ज्ञानस्वभावकी अनुभुति होनेपर फिंर:अंहेजीव सुबवे अ्रधोंकी सिद्धि 
कर लेता है । के 
कृतकृत्यताका अथं--भगवान सिद्धको कछृतकृत्य कहते है। कृतकृत्यका अर्थ है कि 
कर लिया है करने योंग्य काम जिसने अर्थात्‌ जिसने सब काम 'केरं- लिया है. उसको, कहते हैं 
कृतकृत्य । तो उन्होंने आपकी दूकान भी चला लिया है क्या ? नहीं चलाया | फिर वे कृत- 
कृत्य कैसे ? श्ररे कृतक्ृत्य तो उसे कहते हैं,वरके जिसने सब कुछ कर-लियाप तो सब कर 
लेनेका श्रर्थ यह नहीं है कि आपकी दृकान सम्हाल लिया,“ आपक:आफिस सम्हाल, लियो “* 
झ्ौर सबका काम सम्हांल दिया. .उसेः कहते हैं कतकर्त्ये::गयह नहीं है। कतकृ्यकी' अर्थ है 


कि जिसे अ्रब करनेको कुछ रहा ही नहीं । _. #> | स्क 

करनेका विकल्प न होनेका संतोष--भैया ! कर चुकनेका यहां भी अर्थ यह है कि 
अब करनेको कुछ रहा नहीं। आप मकान बना चुकें.ग्रीर बता चुकनेपर आफ दो काम 
करते हैं--एक तो श्राप यह धारणा बनाते हैं कि मैं कर चुका । मैं काम पूर्ण कर चुका 
और दूसरे एक बड़े संतोषका अनुभव करते हैं । इन दोनोंका रहस्य तो देखो कर चुकरनेका 
तो श्र्थ यह है कि अब कुछ करनेको नहीं रहा | श्राप मकान बना चुके-- इसका ग्रर्थ यह है 
कि आपको मकान बनानेका काम श्रब नहीं रहा और वर श्रब'नहीं रहा, इससे ही शाँति 
का अनुभव रहता है। कुछ ईंटोंसे संत्तोष नहीं भरा रहा है। 

चन्मात्र चिन्तामशिसे सं अथको -सिंद्धि--कोई ज्ञानी संत छुद्ध ज्ञान द्वारा कुछ 


बाह्य कार्य किए वगैर अपने आपमें छाँति पेदा करले तो यह नहीं हो सकता है क्या ? हो 
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सकता है । अपने में यथार्थ ज्ञान प्रकंट करो और उस यथार्थ ज्ञानसे अ्पनेको संतुष्ट बतावो । 
उस ज्ञानसे ही. अपनी तृप्ति करो। यदि ऐसा कर सक़्े'तो इससे अलौकिक सुख प्रकट 
होगा । स्वयं ही. अ्रनुभव करोगे दूसरों से पुछनेको जरूरत नहीं है । यह श्रात्मदेव अचिन्त्य 
वक्तिवान्‌ है, चैतन्यमात्र है'। यही. वास्तविक चिन्तामणि है । यह प्राप्त हो गई तो सर्व 
कार्मोकी सिद्धि हो चुक्री । श्र अन्य तुच्छे परिग्रहके संचयसे कुछ लाभ नहीं होता है । 
ऐसे सर्व वैभवसम्पस्त ज्ञानमात्रका अनुभवी ज्ञाता द्रष्टा ज्ञानी जिनेश्वरका लघुनन्दन है श्रौर 
वहो सव्वेकी शाॉँतिका पात्र है । 

ज्ञानी पुरुष परपदार्थोका ग्रहण नहीं करते श्र्थात्‌ किसी भी परपदार्थकों भ्रपना 
'नहीं/मीनते- ओर न उन्हें रतिपूर्वक' उपयोगमें ग्रहण करते है | इस सम्बन्धमें यहाँ यह प्रहन 
हो रहा है कि ज्ञानी पुरुष परपदार्थोका प्रहण क्यों नहीं करते ? तो उसका समाधान 
श्री वुन्दकुन्दाचाय प्रश्चु करते हैं । ५ « 

* की णाम भरिज्ज बुहो परदव्व मम्त इमं हेवदि <दंव्व | 

* ०“ »अप्याशामस्पशी: परिणाहं-तुं.सियर्म वियाणंतो ॥२०७॥ 

ज्ञानीके परद्रव्यमें अत्मीयताके अमका अभाव--ऐसा कौन ज्ञानी पंडित होगा जो ये 
परपदार्थ मेरे है-ऐसा कहे ? ज्ञानी पंडित तो अपने झात्माको ही श्रपना परिग्रह जानता हुआ 
रहता है। अ्रथवा, इसः माथाकां' दूसरा श्रर्थ यह है कि ऐसा कौन विद्वान होगा जो अपने 
आपको, जानता हुआ भी परपदार्थोको यह प्रा है! इस प्रकार कहे । जब सही ज्ञान हो 
जाता हैं कि पदार्थक्षेकत्न:अपने चतुष्टयसे है तो किसी भी प्रकार यह भ्रम नहीं आ सकता है 
“कि कोई, परद्रव्य मेरा: हैं:।:सब :ढु:खोंकी खान अंज्ञान है। गृहस्थ धर्ममें गृहस्थी रखें, व्यापार 
करें, घरमें रहें, सबकी संभाल करें::पर सच्चे ज्ञानंस पीठ फेरे रहें यह तो किसी ने नहीं 
बताया । सब करते जावो, घरमें करना.:पड़ता है, धत कमावो, आरामके साधन भी रहो 
अपनी ढंग शान पोजीशनसे रहो, कुछ हानि नहीं है ग्रहस्थधर्ममें, किन्तु सही बात क्या है, ये 
हृब्यमान पदाथ क्या हैं, मैं क्या हूँ; इसका सही ज्ञान बनाए रहें तो मोक्षमार्ग मिलेगा, शांति 
का उपाय मिलेगा । इसलिए ,किसी »ो परिस्थितिमें हो, पर यथार्थ ज्ञानकी भावना होनी 
चाहिए । यथार्थ ज्ञान होनेपर फिर कभी यह मोह नहीं हो सकता कि अ्रमुक चीज मेरी है । 
जेसा स्वयं यह आत्मा है तैसा अनुभषमें आरा जाय फिर स्वप्समें भी यह भ्रम नहीं हो सकता 
कि यह तुरमात्र भी मेरा है श्लोर जिउके परपदार्थामतिं यह भ्रम न रहे कि यह मेरा है तो 
उसके समान वेभवमान और उत्कृष्ट पुरुष कौन हो सकता है ? 

यथाथ ज्ञान होनेपर अ्मक्े होने की अशुक्‍यता पर दृष्टान्त--भैया ! यथार्थ ज्ञान 
होनेपर किसीके समभझाये जानेपर शो भ्रम नहीं भ्रा सकता है। जैसे कुछ अंभेरे उजेलेमें 
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क्सी पड़ी हुई ररसीको -किसीने देखा और यह भ्रम हो गया कि यह साँप है तो कल्पनामें 
यह बात श्राते ही घबड़ाहट होने लगी । श्रब वह दौड़ता है, चिल्लाता है, लोगोंको बुलाने 
लगा । उसके मारने तकका इरादा कर : लिया, लाठी बंगैरह तलाश किया, इतनी सब गड़- 
'वड़ियाँ कर डालीं, पर थोड़ी हिम्मत करके कुछ-भ्रागे बढ़ता है और कुछ देखता है तो ऐसा 
'लगा कि. यह तो जरासा हिलता डुलता नहीं है | यह सांप कसा है ? और पासमें पहुंचा तो 
देख लिया कि यह रस्सी है। अब उसके कुछ डर नहीं है। पास पहुंचकर उसने रस्सीको 
छू लिया । की के 

इतना जाननेके वाद रस्सोको वट्टों ही पड़ी रहने दिया | श्रव जिस जगह था उस 
जगह झ्ाकर बैठ गया । लो अश्रव घबड़ाहुट नहीं है, न कोई उद्यम है, न लोगोंको बुलाता है, - - 
उसका अ्रम मिट गया, सही ज्ञान हो गया । अब कोई पुरुष उससे यह कहे कि'जैसे तू 
२ घंटा पहिले घबड़ा रहा था, लोगोंको बुला रहा था वैसा १० मिनट और करके दिखावो 
तो कुछ नहीं वह कर सकता है क्‍योंकि वे सारी चेष्टाएँ अ्रमकेःकारण हो 'रही' थीं । श्रव 
म्रम रहा नहीं तो कौन .वैसी चेष्टाएँ करे । कर ही नहीं सकता है। सही ज्ञान होनेप़ भ्रम 
की चेष्टा भी करे तो भी नहीं भ्रम कर सकता है। 

वस्तुस्वरूपका यथार्थ . तिर्णय होनेपर अ्रम होनेकी अअशक्यता--इसी प्रकार जब 
पदार्थेके स्वरूपका यथार्थ निर्णय हो' गया' कि प्रत्येक' पदार्थ अपने अस्तित्वमें है, अपने प्रदेशों 
से बाहर कोई पदार्थ अपनी गुरा या पर्याय कुछ भी नहीं चला सकता, हैं>--ऐसा हृढ़ 'निरंय 
होने१र वह ग्रहस्थ वही तो ढुकान करता है जो पहिले करता था, जेसे घ्रमें रंहृता था 
वैसे ही घरमें रहता है, फिर भी इस ज्ञानी गरहस्थंकीः चित्तमें आकुलता नहीं है 4 वहं जावता 
है कि जो होता है वह ठीक है, होने दो, परकी परिणमन मेरे'आधीन नहीं है और पर 
किसी भी प्रकार परिणमे उससे मेरं- सुधार बिगाड़ नहीं है। यदि परके परिणमनको 
ग्पनी शानका साधक मान लूं तो उसमें मुझे खेद हो:।£ पर 'मेरी-आत्माको तो कोई जानता 
ही नहीं है, पहिचानता भी नहीं है । मुझे किसे शाव बताना 'है ? | 

निर्मोहता ही आत्माकी वास्तविक शान--मेरी”.#।न तो असली यह है कि विसी 
भी परपदार्थमें श्रम न हो, श्रासक्ति न हो किन्तु स्वयं जसा हूँ वैसा की अपने आपमें उपयोग 
लिए रहूँ तो उसमें ही मेरी शान है जिसके कारण सव्वेसंकट दूर होते हैं। यह ज्ञानी पुरुष 
इसी ज्ञानके कारण परद्रव्योंको यह मेरा है ऐसा नहीं कह सकता है क्‍योंकि जो ज्ञानी है 
वह ज्ञानी ही है जो जिसका भाव है वह उसका स्व है भ्ौर वही मेरा स्वामी है। स्वके 
स्वामीका नाम स्वामी है। श्रात्माका स्व धन जाननेका स्वभाव है। आत्मा स्वतंत्र है। सो 
यह आत्मा आत्मा का ही स्वामी है, अन्य किसी पदार्थंका' स्वामी नहीं है । | 
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जीवनमें भी सदा अकेला--इस जी,वनमें भी आपने खूब देख लिया होगा कि किसी 
दसरेपर आपका अ्रधिकार पूर्ण बर्ताव नहीं चल पाता है। जगतमें जितने जीव हैं सब अपनी 
शअ्रपनी कषाय लिए हुए हैं ।आप जिन्हें मानते.हैं कि ये मेरे है वे आपके रंच भी नहीं है । 
अपने कं'षायमें मंग्त हैं। उनको जिस प्रकारे श्रपने स्वार्थकी पूर्ति हो, जिस प्रकार उनका 
विषय साधन ठीक बन सके उस प्रकार ही वे बर्ताव करेंगे | श्रापके वे कुछ नहीं लगते और 
इसी कारंण एक भी जीवपर शआ्ञापका अ्रविकार नहीं ज॑म सकता, क्‍योंकि वे है नहीं तुम्हारे । 
पर हैं। इत जड़ पदार्थोपर ग्रापका अधिकार नहीं जम सकता । रक्षा करते-करते भी वे 
वैभव आपके पास रहा नहीं करते हैं । कितनी ही स्थितियां बन जाती हैं । 
परमें आत्मीयताकी मान्यतारूप उन्मत्तवेश्टा--हम आपका श्रात्माके श्रतिरिक्त किसी 
भी पदार्थंसे रंच भी सम्बंध नहीं है किन्तु यह मोही जीव विकल्प बनाकर, बहमी बनकर 
किसी भी एदार्थकों प्रपना मान लेता है और दु खी होता है | जसे कोई पागल पुरुष सड़क 
के किनारे कुएंके निकट बैठा हो, वहाँसे मोटर निकलती है, तांगा, साईकिल निकलती है तो 
वे म॒प्सलाफिर अपनी मोटर, साईकिल आदि छोड़कर पानी पीने श्राते है। यह पागल चंकि 
मांन लेता है कि यह मोटरी मेरी है, यह साइकिल मेरी है सो कुछ खुश होता है और वे 
लोग पावी पीकर अपनी सर्वारियोंपर बैठकर चले जाते हैं तब वह दु:खी होता है, हाय मेरी 
मोटर चली गई, हाँथ, मेरी साइकिल चली गई, इस प्रकारकी कल्पनाएँ बनाकर वह दुःखी 
होता रहता. है.।|स्डी जैेकार यह मोही जीव जिस चाहे पदार्थकों यह मेरा है ऐसी कल्पना 
करके मौज मान लेता है श्रौर उसके वियोगमें दुखी होता है जिसका कि श्रत्यंताभाव है । 
कल्पनाके अथकारित्वका अभाव--भैया ! पेरद्रव्यसे रंच सम्बंध नहीं है, माननेभर 
की बात है, उनमें यह मेरा है ऐसी केल्पनीकी मान्यता कर लेता है उन संबका उसमें 
अत्यन्ताभाव है। जिसे श्राप पिता समझते हो, पुत्र समभते हो, स्त्री समभते हो रंच भी वे 
तुम्हारेसे चिपटे नहीं हैं, बिल्कुल जाए, हैं, जैसे कि जंगतके सभी जीबे न्यारे*हैं । कोई सम्बंध 
हो तो बतलावो । यह वस्तुकी शरेंस बात कही जा रही है । पर कल्पनामें ऐसा बसा रखा 
है कि यह मेरा है, यही मेरा सूंब, कुछ है । मेरा जो सर्व कुछ है वह तो ज्ञान श्रौर झानन्द 
उसकी तो दृष्टि नहीं केझते और जिनेका सुभमें अत्यन्ताभाव है उतको अपना मानते है । 
बस यह भज्ञान ही दु:ख देंने वाला है, अन्यथा कुछ भी नहीं है । 
भया ! हम आप संसारमें इस मनुष्यभर्व्में जन्मे हैं तो अब भी सभीके सभी पूरे 
फक्कड़ हैं। फक्कड़ मायने अश्रकिज्चन । मेरा कुछ नहीं है, इस प्रकारके सब हैं | चाहे करोड़- 
पत्ति हो, चाहे हजारपति हो, चाहे गरीब हो सबके सब अकिश्न्चन हैं । यह आत्मा दरीर 
तककी भी नहीं अपना पाता तो औरको चर्चा हो क्या करना है ? जरा समाजव्यवस्थामें 
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मान लिया गया है कि मेरा महल है, मेरा वैभव है, मेरा धन है, समाजव्यवस्थामें ऐसा 
मान लिया है पर वस्तुतः देखो तो मेरे आत्माका मेरे श्रात्मस्वरूपके अतिरिक्त भ्रन्य कुछ 
नहीं है। सब फकक्‍्कड़ हैं और इसी कारण मरनेके बाद यह फक्‍्कड़ श्रकेले ही जाता है। 
ऐसे सबसे न्‍्यारे ज्ञानानन्दमय प्रध्ठुके उत्कृष्ट स्वरूपकी तरह अपना स्वरूप है । उसकी हृष्टि 
नहीं करते सो दु:खी हो रहे हैं । 

कुछ चाहनेमें पाप कोयला हाथ--भैया ! जो अपने को कुछ वाला मानता है उसके 
हाथ कुछ नहीं लगता और जो श्रपनेको सबसे निराला मानता है उसको विलक्षण अलौकिक 
आनन्द प्राप्त होता है । एक सेठ जी थे वे बहमी थे, डरपोक थे | एक दिन नाई हजामत 
बनाने लगा । जब गलेके पासके बाल बनाने लगा तो सेठ जी कहते हैं कि- देखो अच्छी तरह 
बनाना हम तुम्हें कुछ देंगे । जब हजामत बन गई तो सेठ जी अठन्नी देने लगे। नाई ने 
कहा हम श्रठन्वो नहीं लेंगे, हम तो कुछ लेंगे । आपने कुछ देनेका वायदा किया है| ५ रुपये 
का नोट देने लगे, न लिया, एक मोहर देने लगे, न लिया, बोला हमें तो कुछ चाहिए । 
वड़ा परेशान हो गया कि कुछ किसका नाम है, मैं कहाँसे दूं, थक गया बेचारा । सो यों ही 
सहज बोल गया कि भैया ! उस श्ालेमें दूधका गिलास रखा है जरा ला दो, कुछ पी लें । 
सो वह दूधका गिलास उठाने गया तो एकाएक बोला--सेठ जी इसमें कुछ पड़ा है। सेठ 
जी बोले कि अ्रगर कुछ पड़ा है तो तू ले ले क्‍योंकि तू कुछकों ही,तो भगड़ रहा था। हो 
नाई ने उसे उठाया तो क्या निकला ? कोयला । देखो अ्रभी श्रदर्फी मिल रहो थी जो 
छ०--६० रुपयेकी थी । 

ज्ञावृत्वकी उदारता--सो जो कुछ है यह मेरा कुछ नहीं है | अन्य पदार्थो्मिं श्रपती 
ग्रात्मीयताकी वासना लगी है। उनसे क्या-पूरा, पड़ेगा ? उनके फलमें पाप, कोयला, कलंक 
ही मिलेगा । अ्रपना परिणाम मलिन किया, मिथ्यात्व- किया | सो ज्ञानीसंतः जहाँ भी रहते 
है वे कुछ परवाह नहीं करते हैं। ग्रहस्थीमें कहीं कुछ बिगड़ जाय तो उसके भी वे ज्ञाता 
द्रष्टा रहते हैं, बिगड़ गया, ठीक है, पर पदाथ है, उसका यों परिणमन हो गया । इतना बल 
होता है ज्ञानीके, फिर उसके श्रज्ञानभाव कहाँसे श्रा सकता है ? 

जिनमार्गानुसारितामें प्रशुभक्ति--प्रश्रुका परमार्थसे भक्त वह है जो प्रश्क्रे बताए 
हुए मार्ग पर चले । ज्ञानी पुरुषके कोई टीका नहीं लगा रहता है या उसे बाहरमें कुछ 
झपना आाडम्वर नहीं बनाना पड़ता है, वह तो भीतरमें प्रकाशसाध्य बात है । बं8 हैं, वही 
शकल है, वही स्थिति है भीतरमें एक ज्ञान बना लिया, अपने सत्यस्वरूपका भान कर लिया 
लो, आनन्द मिल गया । झ्रानन्दमय यह आत्मा स्वयं है | कहींसे श्रानन्‍्द लाना नहीं है किन्तु 
आानन्दमें वाधा डालने वाला जो अनानजन्य विकत्प है, व्यर्थकी ढल्यनाएँ हैं, जो वस्तुस्वरूप 
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की विरोधी हैं उनको दूर करना है । 

किसो एकका दूसरेमें अत्यन्तामाव- भैया ! कौव किसका रवायी है ? प्रत्येक पदार्थ 
अपने स्वरूपका रवामी है । वस्तुस्वरूपकी हृष्टिका फल है कि वह ज्ञानी पुरुष अपना परिग्रह 
अपनेको ही जानता है। मेरे साथ मैं ही लगा हुआ हूँ, कोई मेरे साथ नहीं लगा है। इस 
कारण ये समस्त बाह्य परपदार्थ धन हो,. घर हो, परिवार कटुम्ब हो, श्रन्य जीव हों, ये 
सब मेरे क्छ नहीं हैं । मैं इनका स्वामी नहीं हुँ । इस प्रकारका श्रच्तरमें जाननेका नाम ही 
परद्वव्यका ग्रहण न करना कहलाता है। परद्रव्योंकी तो अज्ञानी भी ग्रहण नहीं कर 
सकता । क्या ज्ञानीके अमूर्त श्रात्मामें एक नया पैसा भी चिपक सकता है। क्‍या दमड़ी 
छुदाम भी अज्ञानी अपनेसें चिपका सकता है ? नहीों। शअज्ञानी भी परको ग्रहण नहीं. कर 
सकता किन्तु भ्ज्ञानी अपनी कल्पना में ऐसा मानता है कि यह मेरा है । 

_ परकी ममता ही परका ग्रहण--यह मेरा है ऐसे विश्वास श्रौर उपयोगको ही पर- 
का ग्रहण करना कहते हैं। सब काम वही है, बात वही है पर प्रभ्ुकी एक बात मान लो 
जो उन्होंने वस्तुका स्वरूप कहा है किसी वस्तुका किसी अन्यके स्वरूपमें प्रवेश नहीं है । 
अपने-अपने स्वरूपास्तित्वमें रहते हुए प्रवर्तते रहते है। इतनी बात माच भर लो कि सारा 
आनन्द ही ग्रानन्द है। तीनों लोकमें श्रेष्ठ पदार्थ यह ज्ञानस्वरूपका अवलम्बन है। जो 
ज्ञानस्वरूप रागद्वेष परिण्यामसे रहित है, जिस ज्ञानस्वरूपमें रंच भी श्रन्य तरंग नहीं है, 
जहाँ केवल जानन-जाननका ही स्वच्छ प्रकाश है, ऐसा यह ज्ञानमय मैं आत्मा स्वयं आनन्द 
निधान हूं । इस प्रकारकी स्वीकृति तो कीजिए । सब संकट दूर हो जायेंगे । 

संकट मात्र कल्पना--भैया ! संकट क्या दूर करना है ? संकट तो इस जीवके साथ 
ही नहीं है, किन्तु संकट जो मान रखा है वहूखराबी करता है। यह जगत अनजानोंका 
मेला है। कोई किसीसे यहाँ परिचित नहीं है। जैसे स्वप्नमें स्वप्न देखने वाला कितनी ही 
चीजोंका परिचय कर लेता है, जो देखता है धर देखा, मित्र देखा जो भी वह स्वप्नमें देखता 
है वह उन सबको परिचित मानता है। पर क्या वास्तवमें वे परिचित हैं ? नहीं। क्‍या 
उनपर उसका अधिकार है ? नहीं । जैसे स्वप्तकी बात्तोंका परिचय केवल भ्रम माना 
जाता है, परिचय नहीं भाता जाता है इसी प्रकार मोहकी नींदमें जो स्वप्त आ रहां है 
सोच रहे हैं, जान रहे हैं, ये फलाने मैया हैं, ये श्रमुक मेरे हैं, इनमें हमारी शांन है, इसं* 
तरहका जो. भी परिचयमें मान रहे हैं वह केवल मोहकी नींदका परिचय है । 

मोहनिद्राविनाशसे कल्पना संक्टका विनाश--जैसे श्राँखें खुलनेके बाद स्वप्तका परि- 
चय समाप्त हो जाता है इसी प्रकार शआत्मज्ञान जगनेके बाद यह सब्र परिचय समाप्त हो 
जाता है। जो चीज सरस लगतो थी वह रीरस लगती है। जो चीज वास्तविक मालूम 
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होती थी वह मायारुप लगती है और उसे केवल शुद्ध चित्स्वरूप ही परमार्थ लगता है । 
ज्ञानससे बढ़कर लोकमें कोई वैभव नहीं है | जीवनके क्षण दमादम गुजरे चले जा रहे हैं । 
हम सब मृत्युके निकट पहुंचते चले जा रहे हैं। समय बीतनेका और परिणाम क्या होगा ? 
मृत्युके निकट पहुंच रहे हैं। अब करने योग्य काम क्या है सो सोचिए । घेनसे, श्रौर-और 
संचय बढ़ानेसे क्या भला होनेको है ? बुढ़ापा आयगा, मृत्युके निकट होंगे, फिर यह' धन 
किस काम आयगा ? 

भैया ! यह वेभव है जब तक, तब तक भी इसके द्वारा शांति नहीं मिलती है। 
ज्ञान जितना जिसके साथ है वह उततने ज्ञान द्वारा झ्ञांति प्राप्त कर लेता है। सो बाह्य परि- 
ग्रहोंका चित्तमें ममत्व न रखकर ग्रृहस्थका कर्तव्य इतना ही है कि व्यापार कीजिए, रक्षा 
कीजिए पर अंतरंगमें ममता परिणाम न रखिये | जो ममता रखेगा सो वह दुःखी होगा । 

रोनेका मूल कारण समता--एक जंगलमें साधु महाराज थे | सो राजाने दर्शन 
किया, गर्मकि दिन थे । राजाने कहा महाराज आप गर्मामें बड़े व्याकुल हो रहे हैं कहो तो 
मैं श्रापफो एक छतरी दे जाऊँ।| कहा बहुत ठीक है, ले आना, पर नीचे तो पेर जलेंगे । राजा ' 
ने कहा महाराज रेशमके जुते मँगवा देंगे | कहा ठीक है। पर शरीर छुला है, इसमें तो ध्रप 
की लपटें लगेंगी । तो महाराज हम अ्रच्छे-अ्रच्छे कपड़े बनवा देंगे । जब कपड़े हो जायेंगे, 
जूते हो जायेंगे, छाता हो जायगा तो पैदल चलनेमें श्रालस्थ श्रायगा । तो महाराज मोटर दे 
देंगे और उसके खर्चके लिए ५ गांव लगा देंगे । जब यह सब कुछ हो जायगा तो मुझे पड़- 
गाहेगा कौन, खिलायेगा कौन ? तो महाराज आपकी शादी करवा देंगे | सो स्त्री खिलायेगी 
और खर्के लिए १०. गाँव लगा देंगे। कहा यह भी ठीक है, पर बच्चे होंगे तो उनकी पर- 
वरिश कैसे होगी ? तो ५ गाँव ओर लगा देंगे। और उनमेंसे कोई लड़का लड़की मर गई 
सो रोना भी तो पड़ेगा । तो राजा बोला--महारीज लड़का लड़की मरनेपर तो रोना तुम्हें 
ही पड़ेगा, हम नहीं रो सकते । हम आपको गांव लगा देंगे, सब काम कर देंगे, पर रोवेगा 
वही जिसके ममता होगी । 

ममता धनसंचयका अकारण--सो भ्या ! इन बाह्य परिग्रहोंसे हमारा आ्रापका कोई 
सम्बंध नहीं है । किन्तु जिसके ममता परिणाम है उसे वलेश होता है श्रौर ममता * परिणाम 
नहीं है तो क्लेश नहीं होता है । कोई यह सोचे-कि ममता करेंगे तो धन बढ़ जायगा श्रौर 
मगता न करेंगे तो धन कैसे आयगा ? सो देख लो--ज्ञानी चक्रवर्ती हुए हैं उनके परमाणु- 
मात्र भी ममता नहीं है, भगर ६ खण्डका वेभव टूट पड़ता है । ममता करनेसे क्या घनका 
संचय होता है ? पूर्व समयमें पुण्य क्रिया, छुम बंत्र हुआ उसका फल है | 

ममता आनन्दवाधिनी--भैय्य ! ममतासे तो श्रशांति बढ़ती है। सो वस्तुका यथार्थ 
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ज्ञान करके हम आपका कतैव्य है कि ज्ञाता द्रष्टा रहें और करना भी पड़े कर्तव्य तो 
करते हुए भी यह जानें कि मैं तो ज्ञानस्वरूप हुं । ज्ञानके अतिरिक्त और कुछ नहीं कर रहा 
हूं। मैं मात्र ज्ञानकगा ही परिशणमन कर रहा हूँ। किसी वाह्म पदार्थोका मैं कुछ नहीं कर 
रहा हुं । ऐसा ज्ञानमय अपनेको निहारें | ज्ञानको ही कर्ता, ज्ञान को ही भोक्ता, ज्ञानको ही 
स्वामी, ज्ञानमय ही अपने आपको देखें तो मोक्ष मार्ग बराबर चल रहा है। जो इस मार्ग 
पर चलेगा वह उत्कृष्ट अलौकिक आानन्दको प्राप्त करेगा । 

ज्ञानी पुरुष यह जानता है कि मेरा परिग्रह तो मेरा आत्मा है, श्रन्य कोई दूसरा 
पदार्थ मेरा परिग्रह नहीं है। शरीर तक भी मेरा नहीं है, फिर और मेरे कंसे होंगे ? इस 
कारण भेरेसे अतिरिक्त जब मेरा कुछ नहीं है, मैं परद्वव्यका स्वामी नहीं हूं, तो अब पर- 
द्रव्योंकों मैंने ग्रहण नहीं किया, उसी परब्रव्यके त्यागके संकल्पकों हृढ़ करने वाली गौथाको 
अब आचार्यदेव कहते हैं । 

मज्म परिगहो जइ तदो अहमजीवदं तु गच्छेज्ज । 
णादेव अहं जहा तहा ण॒ परिशहो मज्क ॥२०८॥ 

स्वसे स्वामीको तन्‍्मयता-- यदि कोई अ्रजीव पदार्थ मेरा परिम्रह बन जाय तो 
उसका अर्थ यह है कि मैं श्रजीव हो गया।' जैसे पूछें कि चौकीका मालिक कौन है ? तो 
चोकी का मालिक वह बतावो जिससे चौकी कभी शअ्रलग न होती हो । वह मालिक कैसा 
कि जिससे चीज अलग हो जाय । तो चौकी का ऐसा मालिक चौकी ही है। चौकीसे चौकी 
जुदा नहीं हो सकती है। इसी तरह पूछा जाय कि बतलावो श्ात्माका स्वामी आत्मा ही है, 
क्योंकि यह श्रलग नहीं हो सकता है । जो अ्रलग हो जाय वह मालिक नहीं है। वह भूठ- 
मूठकी कल्पनासे मालिक है। तो अ्रजीवका स्वामी कौन होगा ? अ्रजीवका स्वामी जीव 
नहीं । क्योंकि जो जिसका स्वामी होता हैंवह उसमें तन्मय होता है | जैसे पुस्तकका स्वामी 
कौन ? ऐसा स्वामी बतावी जिसके पास पुस्तक सदा रहती हो । कभी न छूटे । यदि पुस्तक 
का स्वामी मनुष्यकी बतावों तो वह तो मनुष्यसे छूट जायगी । तो उसका स्वामी क्‍या अ्रन्य 
कोई हो सकता है जो उससे कभी भ्र॒लग न हो तो उस पुस्तकका मालिक पुस्तक ही है । 
परमाणुका मालिक परमाणु ही है, पुद्गलका मालिक पुद्गल ही है । 

स्वयं ही स्वयंका अधिकारी-यदि मैं इस परमाणुका, अभ्रजीवका रवामी बन जाऊं तो 
मैं अ्जीव हो गया, क्योंकि जो जिसका स्वामी होता है वह उसमें तन्‍्मय होता है | श्रच्छा 
में किसक्रो प्रहण करता हैं ? इस बातनर विचार करिये। मैं आ्रात्मा हूं अमृर्ते, ज्ञानमय । तो 
ज्ञानमय यह अमृत आत्मा बाहरकी किश्यों चोजको-क्या ग्रहण कर सकता हूं ? नहीं । किसी 
चीजको पकड़ भी नहीं सकता हुं। प्रहण करने के मायने हैं अ्रपने स्वरूपको ले लेना । तो 
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सहा ले राचत्ता हूं । हाथका 

ऋषक, *ः प्ः 3 अमकत अमन. हल 
ग्रहण किए हैं । निदचयसे 
उसकी ही ग्रहयगा किए हुए हैं 


॥ ग्रहण किए हुए है। किसी 


क्या आत्मा अपने रवरूपमें बिसी बाहरी प्रदार्थकों ले सबता 
हाथ ग्रहणा किए है, घड़ीकने घड़ी ग्रहण किए है, जीवयो 
कोई पदार्थ कोई दूसरे पदार्थकोों इहसा नहीं करता । पद्धा 
जो कभी उससे छूट नहीं सकता । तो यह आत्मा अपने श्राप 
परपदार्थको ग्रहण किए हुए नहीं है । 

परके परिद्वारसे आत्मत्त्वकी रक्षा--यदि में परपठाथोको ग्रहण करनेमें लग जाऊँ, 
ग्रजीवको ग्रहण करनेमें लग जाऊं तो श्रवध्य ही वह अजीब पदार्थ मेरा स्व बने और मैं 
उस जीव पदार्थवा स्वामी वनू', पर अझ्रजीवब) जो स्वामी हैं वह अ्रजीव ही है | सो अ्रजीव 
का यदि मैं स्वामी बन गया तो मैं श्रजीव हो जाऊगा। चूंकि श्रजीब नहीं हुआ मैं सो मैं 
ज्ञान मात्र हैं, ज्ञानस्वरूप हूं, मेरा मैं ही स्वामी हूं, स्व हूं, श्रजीवपना न श्रानेमें तो ज्ञान 
ही रहेगा । इस ज्ञानमय भावके कारण यह ज्ञानी जीव किसी भी परद्रव्यका ग्रहण नहीं 
करता है, सो मैं भी किसी परपदार्थका ग्रहण करता हूं। पूर्ण निश्चयसे यह आत्माके वहुत्त 
भीतरी मर्मकी वात कही जा रही है। में किसी दूसरे पदार्थकों छू नहीं सकता हूं, किसी 
दूसरे पदार्थकों कहीं ले नहीं जा सकता हूं, मैं किसी अन्य पदार्थका स्वामी ही महीं हूं । मैं 
तो उस पदार्थका स्वामी हूं जो कभी मेरेसे छूटे नहीं | मेरे स्वरृपसे मेरा चतन्यस्वरूप 
छूटता नहीं । इस कारणा मेरा चैतन्य स्व है और मेरा मैं स्वामी हूं । 

भैया ! संसारके संकटोंसे मुक्ति पा लेना कोई प्रमादमें नहीं हो सकता । उसके लिए 
हमारी बड़ी तैयारी होनी चाहिए कि जगतके किसी भी द्रव्यसे मुझमें कोई सम्बंध न दीखे, 
इसी बातको अश्रव दुवारा कहते हैं कि-- 

छिज्जहु वा भिज्जहु वा शिज्जहु वा अहव जादु विप्पलय॑ । 
जम्हा तम्हा गच्छहु तहवि हु शा परिग्गहों मज्क ॥२०६। 

देहादिक परद्रव्यके विनाशसे आत्माके विनाशका अभाव--चाहे परपदार्थ छिद 
जावो, चाहे भिद जावो, कहीं जावो, वियोगको प्राप्त हो फिर भी कोई पदार्थ मेरा परिग्रह 
नहीं है। शरीर जीरण होता है तो शरीरमें जी होता है, मैं जीण नहीं होता हूँ। जैसे 
वस्त्र यदि फटता है तो वस्त्र ही फठा, मैं फटा नहीं हो गया । वरत्न पुराना होता है तो 
वस्त्र ही पुराता हुआ, मैं पुराना नहीं हुआ । वस्त्र नष्ट होता है तो मैं नष्ट नहीं हुआ, इसो 
प्रकार प्रन्य-अन्य पदार्थ कुछ भी जीरो हो जायें, न४ हो जायें तो उससे मैं जीर्णा और नष्ट 
नहीं होता । ज्ञानी पुरुषको बुढ़ापा आ जाय और उस वृद्धावस्थामें शरीर शिक्षित हो जाय 
तो शरीरके शिथिल हो जानेपर भी इस ज्ञानी पुरुपषके ज्ञान जागृत रहता है । उसमें अन्तर 
नहीं आता है। और ऐसी झिथिल अ्रवस्थामें भी उसके हाथ पैर नहीं चल रहे, अ्रब॒ बैठा 
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भी नहीं जाता, वहाँपर भी ज्ञानी पुरुष अपनेको अ्रशक्त, बूढ़ा, बेकाम अनुभव नहीं करता । 
वह जानता है कि नहीं हाथ पैर हिलते, न हिलें, पर वह अपने आत्मस्वरूपको ज्ञानमात्र 
जानकर प्रसन्न रहता है । 

यथार्थश्ञानक्ी संकटमोचकता--मभैया ! संकट जगतमें कुछ नहीं है | केवल विकल्प 
ही संकट है, कोई गुजर जाय, किसी इंष्ट पुरुषका वियोग हो जाय, ओर होगा वियोग नियम 
से । ऐसा कोई अ्रनोखा नहीं है कि जिश्षके माँ बाप स्त्री पुरुष सदा रहेंगे। वियोग अवश्य 
सदा होगा । और वियोगके समयमें दुःख होगा । जिसका संयोग हुआ उसका वियोग नियम 
से होगा, चाहे खुद पहिले गुजर जाय, चाहे माँ बाप श्रादि पहिले गुजर जायें, वियोग श्रवश्य 
होता है। वियोग होता है तो हो, वे सब परपदार्थ हैं, यदि मृढ़ बुद्धि बस रही है, जगतके 
भ्रन्य जीवोंमें से दो चार जीवोंको छांट लिया कि ये मेरे हैं तो उसके फलमें उसे दु.ख 
श्रवश्य होता है । मुझे दुःखी करने वाला कोई नहीं है, सो छिंदो, भिदो, कोई कहीं ले जावो, 
भ्रथवा नाशक्रो प्राप्त हो, कहीं जावो तो भी मैं परपदार्थोंकी ग्रहण नहीं करता । मैं सदा 
अपने आपके रूपमें रहता हूँ, अपनी शक्तिमें रहा करता हूं जिस कारण परद्रव्य भेरे स्व नहीं 
हैं। तो मैं परद्रव्योंका स्वामी नहीं हूँ। 

शान्तिका उप,य स्वानुभव-- भैया ! जिसने स्वानुभव नहीं किया उस मनुष्यने 
जीवनमें कुछ नहीं किया । उस मनुष्यमें पशु पक्षीसे कोई विशेषता नहीं है । क्योंकि जन्म 
मरण बराबर ही चल रहे है। मनुष्यकी विशेषता तो स्वानुभवके जगनेमें है । जिस भवमें 
स्वानुभव हो वह-भव सफल है। स्वानुभव तब हो सकता है जब सबसे निराला श्रपनेको 
निरखें । भ्रपनेको भ्रन्य वस्तुवोंमें तन्‍्मय देखें श्नौर स्वानुभवकी श्राशा करें तो यह नहीं हो 
सकता है । मुक्ति चाहिए, भ्रनन्‍्त आनन्द चाहिए तो उस श्रनन्त श्रानन्दक्रा उपाय यह है कि 
अपनेकी सबसे न्‍्यारा अपने स्वरूप मात्र देखें। परद्रव्य ही परद्रव्यका स्व है और स्वामी 
है। मेरा मैं ही स्व हुं और मेरा मैं ही स्वामी हूं । मैं इस प्रकार जानू । 

शुद्धात्ममावना--देखिए धर्मके सम्बंधमें पदके श्रनुसार अ्रभेक तरहके वर्णन होते हैं। 
गृहस्थ धर्मेमें गृहस्थको कैसे चलना चाहिए ? उनके व्यवहारब्ग वर्णन 'होता है । कैसा परि- 
वारसे व्यवहार रखें, कैसे श्र्थ व्यवस्था करें, कैसे जनतासे सम्बंध रखें, यही गृहस्थका धर्म 
है। ओर जब मंदिरमें आते हैं ओर प्रभुके समक्ष दर्शन, गुणगान करते हैं उस समय केवल 
आ्त्माके 'धर्मकी बातें होनी चाहिएँ। वहाँ व्यवहार धर्म, गृहस्थ धर्म, जनताकी बातें, परोप- 
कारके अभिप्राय ये सब वहाँ नहीं होना है । वहाँ तो जैसा चैतन्यस्वरूप प्रशुका है वेसा 
अपने आपको निरखो । और श्रात्माके देखनेमें जेसी अपनी वृत्ति जगे वैसा अ्रभ्निप्राय बनावी । 
हे प्रभो! जैसे श्राप स्वयं हैं, एकाकी हैं, अपने स्वरूपमात्र हैं ऐसा ही मैं स्वयं हूं, एकाकी हूं, 
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. अपने रसवरुपमानर रे । गुंभः में और अ्रपमें परिण+३ नकी जरूर अन्तर हैं १र स्वेभांवहष्टिसे' - 
देखता हुं तो जो द्रव्य श्राप हैं वही द्रव्य मैं हुँ | इस तरह अपने आत्माको प्रभुके स्वरूपके: ८ 
समान निरखते- जाये । छ 
.... मेरा सबस्व मुझसे बाहर नहीं-- भैया ! अपनेको केवल पविन्न निरखंना है कि जहां - 
केवल ही. मैं दीखे । मेरे उपयोगमें कोई दइसरी त्रीज न आए । ऐसी दृष्टि वबनानेका प्रयत्न 
करना: होता है श्रोर यह ही उत्कृष्ट ध्मंका धारंग करनो कहलाता है | यहाँ ज्ञानी, जीव. 
सोच .रहा. है कि मेरा कौन मालिक हैं ? मेरा मैं ही स्वामी हूं, मैं किसी श्रन्य पवार्थकी कुछ 
नहीं . कर सकता हैं.। भेरे प्रदेशोंसे बाहर मेरी गति ही नहीं है| मैं किसी अ्रेन्य द्रव्यकों छू. 
भी नहीं सकता हूँ। मेरे एक क्षेत्रावगाहमें जो जो भी पदार्थ पड़े हुए हैं' उन पदार्थोको' छू ; 
भी नहीं रहा हूं । मैं केवल. अपने स्वरूपमात्र हूं । मैं किसी अ्रन्यका कुछ न करता हूँ श्ौर न॑ः - 
भोक्ता हूं । जैसे मोटे रूपसे समझ लो कि पचेन्द्रियके भोग भोगे तो यह बतलावी कि भोगोंः : 
का तुमने क्या बिगाड़ किया ? वे जीव पुदंगल हैं, वे किसी भी अ्रवस्थामें श्रा गए, श्रा गए, 
वहाँ कुछ बिगाड़ नहीं हुआ । बिगाड़ तो इस जीवका हो गया । तो इस जीवूनेभोंगें क्यों - 
भोगा,..यह जीव. खुद भुग गया । बरबाद जीव ही होता है भोग नहीं बरबाद होता है । 

..>.. “ज्ञानीकी विविक्तता--भैयः ! भोगोंका विकल्प कंरके अपने श्रापको यह जीव भोगता 
रहता है ।: मैं किसी भी परपदार्थकां . भोक्ता नहीं हूं। तब में सबसे भ्त्यन्त निराला' हो 
हुआ ना ।.ऐसा सबसे विविक्त केवल चतल्यमात्र जाननस्वरूप अपने भ्रापंकी दृष्टिमें येंह जीव 
रहे तब इसको स्वानुभव प्रकट, होता है । यही तो बड़ा संकेट' है जीवपर. कि अपने आपके : 
वैभव को तो यह निरख नहीं सकता है श्रौर बाह्य श्रनेक॑ वैभंवोंकी यह' निरंखा करता-है । 
किन्तु ज्ञानी जीव स्पष्ट यह देख रहा है, समर रहा है कि में न किसीका' स्वामी हूँ, न करती ४ 
हूं, न भोक्ता हूं, न श्रधिकारी हूं, न कुराने वाला हूं । जो कुछ हूं अपने आपमें हूं, और जो . 
कुछ कर पाता हू अपने आपमें ही कर पाता हूं ।!इंस प्रकारसे यह ज्ञानी जीव संमंसस्‍्तें 
परिग्रहोंका त्याग कर देता है। है 
>.  अंतरक्ष त्यागं--जैसे मरते समय कोई मनुष्य शिंथिलं होनेके ' कारंण  केपड़ोंकी , 
झलग तहीं हटा सकता, खाटकों अलग नहीं हटा .. सकता ओर अपने अपकमें हीं अपंने को - 
सबसे न्यारा जानकर यह संकल्प कर लेता है' कि मेरा कहीं कुछ नहीं हैं; मेरा मांत्र में ही 
हूँ, उसने अंतरंगमें सबको. त्याग दिया । आपने 'चरित्रमें: पढ़ां होगा-किः जब राजा मधु 
. संग्राममें युद्ध कर रहे थे, उंसे युद्ध करते हुएमें वेरोग्य आ गया । इतना भ्रवेसर न मिला कि : - 
'बह हाथीसे उतरे और: कंपड़ोंको त्यांगे. ओर साधु ब्रत ' अंगीकार करे। तो वहीं होथी पर. .. 
“चढ़े ही संकल संन्यासका संकल्प कर लेता हैं. शौरः पेरेमसमता भावसें श्रा. जाता हैं भर  : 
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८; वहीं समांधि ग्रहण. कर :;लेता ही हम ह 
हे विभावके नोकर्म का परिदहार-- सो मैया. ! त्याग “तो असली ज्ञाससे हुआ करता है, 
' “बाहरी: त्यागको-परमार्थत: त्याग नहीं बहते: हैं. पर बाहरी त्याग हमारे अ्रंत्रंग' त्यागका 
: साधक है क्योंकि हमारे विकल्पोंका ्राश्रय, है बाहरी-पदार्थ । पदाथे छोड़ा तो, राग करनेका: 
. सहारा नहीं-रहा;:इसलिए: सग-मिट जायगा | ऐसा-सहकारी कारण है बाहरी त्याग | पर: 
त्याग नाम तो अंतरंगमें सर्वे परभावोंसे अपेक्षा: करनेका नाम है । एक ज्ञानमय आत्म सवं- ६ 
 भावको ग्रहण करो; :सम्त-परपदार्थोको त्थाग करना रूप यही है. वास्तविक त्याग । गृहस्थ 
 जंनोंक्रो- २४ :घंठेमें: ५, ७, १० -मिनंट कभी. समस्त, परपदार्थोके त्यागकी भावना अ्रवर्दय बनना, 
 चाहिए-। औौर-ब्ाकी जो:तेइस;.- पौने चौबीस. घंटेका सयय व्यतीत होगा उसमें निराकुलता | 
. : रहेगीं:।: संकट:और कुछ नहीं -हैं, केवल -मांननेके संकट, हैं । जहाँ मानना छोड़ा वहाँ संकट 
छूट गया 4 -तो:ःलो-संकटोंसे :मुक्त ज्ञानसात्र अपने ..स्वभावको ग्रहरा करनेका नाम ही पर- ह 
वस्त॒वोंका : त्थाग:करना है ।:सो यह. सारा.परिग्रह स्व, और परके अविवेकका कारण है। ह 
इसको यह जीव त्यागता:है-और शेष ब्रचा, हुआ जो कुछ रागादिक अजानभाव है उसे छोड़ने 
का: साहस; करंके;  बारबार- फिर-अंतरंग, विकल्प. परिग्रहको दूर करनेके लिए यह तैयार हीतां 
... ब्चाः: हुआ;जो-कुछ रागभाव है उसे:भी दूर करनेका यह शानी जीव यत्त करता है। हम॑ 
श्राप सब-लोगोंके -करनेके- लिए-काम यह .है कि. झ्ज्ञानका त्याग करें और ज्ञानका आदर करें। 
पल अपरिग्गहो भ्रणिच्छो- भरिदो .णाणी. य सखिच्छदे धम्मं | ह 
० कमा अ्रपरिगहो हु धम्मस्स. जाणाो.- तेशण सो होई ॥२१०॥ 
ज्ञानीकेइच्छाका अभाष--जो-इच्छारहित है. उसे भ्रपरिग्रंही कहा गया है। वास्तव 
.. में इच्छाका,नाम:ही:परिग्रह:है-। आात्मासे- क्या -चिपटा, हुआ है घन वैभव ? वह तो. अत्यन्त 
.  दूरःहै-+- शरीर -भी आत्माके-स्वरूपसे अलग है, . प्रदेशोंके- क्षेत्रसे अलग है। तो आत्माकों 
.. “परिग्रहीं नहीं कहा. जा सकता । इच्छाको, ही परिग्रह कहते. हैं। ज्ञानी जीव किसी भी प्रकार 
.... की डच्छी नहीं रखताःहै-।:-इच्छामें: चार चीजें श्राती-हैं--पुण्य, पाप, खाना, पीना । पुण्य 
*$ “पांपमें तो सब भाव आःगए:शर खाना पीनो.लोकव्यवहारमें मुख्य है। सो खाना पीनाकी 
: बात झा गई ।:इन सबसें: ज्ञानीके -इच्छाका: भ्रभाव- हैं । कर 2 
ले पुणणका: विवरण--ज्ञानी. जीव पुण्यके सम्बंधमें यह जाठ॑ता है कि पुण्य २ प्रकारके 
:.  हीते-हैं.। “ एक जीव पुण्य-और एक अजीब पुण्य | जीव पुण्य तो जीवका शुभभाव है और . 
अजीब: पुण्य -पुदूगल कार्माणवर्गणाबोंमें जो पुण्य कम है वह है। ये दोनों प्रकारके भाव मेरे 
:-. स्वरूपसे पृथक हैं । कार्माणवर्गेरावोंमें जो पुष्यकर्म है.वह तो प्रकट अ्रजीव है, पौद्गलिंक है 


व 
' 
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है ओर विकारमें जो पृण्य भाव है वह भी क्षरिक है, पर्याय है, श्रौष्राधिक है, आत्माके स्व- 
रूपसे विपरीत है। जैसे पूजा, भक्ति, दान, पुण्य, परोपकार, सेवा ये सभी पण्यभाव कहलाते 
हैं। पर परमार्थ दृष्टिसे देखा जाय तो ये जीवके स्वरूप नहीं है । यदि ये जीवके स्वरूप 
होते तो सिद्धमें भी पाये जाते । पर सिद्ध महाराजमें तो यहाँ कोई प्रवृत्ति नहीं है। जो 
सिद्ध महाराजमें पाया जाय वह तो है जीवका स्वरूप और जो वहाँ न पाया जाबे वह जीव 
का स्वरूप नहीं है । इस कारण जीव पुण्यकर्मको भी नहीं चाहता । 

ज्ञानी पुएण्यका अपरिग्रही -- ज्ञानी जीवके जब तक राग शेष है तब तक पृण्य बनता 
है । पुण्य बनेगा, पर पुण्यको वह चाहता नहीं है। चाहता है वह ज्ञानभावकों | जिस पर 
हृष्टि रहे, जिसका आलम्बन करे, आश्रम रहे उसका चाहना कहलाता है। तो जब पुण्यका 
भी परिग्रह नहीं रहा तो यह पुण्यका अ्परिग्रही कहलाया। यह जीब पुण्यका ज्ञायक होता 
है पर पुण्यका यह परिग्रही नहीं होता, रागी नहीं होता । इच्छाका नाम परियग्रह है। जिसके 
इच्छा नहीं है उसको परिग्रह नहीं कहा जा सकता । एक चक्रवर्ती ६ खण्डकी विभूति वाला, 
जो हो सम्यर्दृष्टि, तो वह विभूतिमें इच्छा नहीं रखता । विभूति है पर इच्छा नहीं है । जो 
इच्छा रखे वह दीन है और जो इच्छा न रखे वह श्रमीर है। आरात्मा इच्छासे ही कुण्ठित 
बनता है । इच्छा जिसके नहीं है उसे परिग्रही नहीं कहा जा सकता । 

इच्छाकी अज्ञानमयता--इच्छा अज्ञानमय भाव है। श्रशञानमय भाव ज्ञानी जीवके 
नहीं होता । ज्ञानीके ज्ञाममय ही भाव होता है। जब ज्ञानीके अज्ञानमय भाव नहीं रहा 
और शज्ञानमय भावकी इच्छा न रही तो वह पृण्यको भी नही चाहता | तारीफ तो तब है 
जब पुण्य बने श्नौर पाप चढ़े ना। पुण्यके चाहने से पुण्य बननेको नहीं है, कोई भगवानकी 
भक्ति इस दृष्टिको लेकर करे कि है प्रभो ! मेरे खूब पुण्य बने, ऐसी श्राशासे पूजा किया तो 
एक रत्ती भी पुण्य न बनेगा । और यदि कोई एक चित्स्वरूपके भ्रनुरागवश भगवानके गुर 
रुचते हैं इसलिए भगवानके ग्रुणोंपर मुध्ध है और गान करता है, पुण्यका विकल्प नहीं 
करता है उसके पुण्य बनता है| अनुराग इच्छा है । 

जानीकी निर्मल दृष्टि -कदाचित्‌ अनुराग ज्ञानीके होता है, पर वह अनुरागसे 
अनुराग नहीं करता । ऐसा अनुरीर्य मेंरे संदाकाल' रहे ऐसा भाव'ज्ञानीके नहीं. होता । वह 
तो पूजा कर चुकनेके बाद श्रपना भाव स्पष्ट करता है कि हे प्रभो ! आपके चररोंमें मेरा 
मस्तक तब तक रहे जब तक कि मुझे मोक्ष न प्राप्त हो जाय | ऐसी बात कहकर जाता है। 
अभी और कोई धनी ऐसा सुन किसी गरीबके मुखसे । गरीब यह कहे कि तुम्हारे पास तब 
तक श्राते हैं जब तक हमारा स्वार्थ पूरा न हो जाय, तो धनी पर क्‍या असर पड़ेगा ? पर 
भगवान तो वीतराग है, उसे जो चाहे कहो, १२ भगवानकी जगहूपर कोई दूसरा धनी 
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हो; रपट मारे कहता है।कि हमारा; मस्तक तंब तृछ तुम्हारे-चरणोंमें रहे जब तक:कि मोक्ष: 


कीः प्राप्ति न हो:जाय 7 यह ज्ञाती “बहुत, निर्मेल परिणाम शक करे रहा है।। 580: गए 


. >अललुराणमें अनुरागका अभाव---जैत सिद्धान्त तो-सर्वेत्र,झावका- महत्त्व है। भक्ति 
करें तो,.. सामोगिक: करें तौ; कुछ कर-तो सर्वत्र ज्ञातकी महिमा है-।: वह-यथार्थ बात कह. 
. हहां हैं। उसकी: दृष्टि प्रंधकारमें नहीं है । वह जानता है 'कि मोक्ष प्राप्त-होनेपरभगक़ानका | 
: अनुराग रह ही नहीं सकता है।- ज्ञानीके अनुराग तोः होता हैःपर. झनुरागका अनुठपाः नृह्ीं 
होता: है । “जैसे-फोडा हों /जाये:तो' कसा. ज्मसे उसपर हांथ-फेरते: हैं, पका: है. कि नहीं; जोड़ 
से न लग. जाय, उस फीड़ेकों कितना प्रेमसे: स्पर्श करते हैं:: पर उस फोडासे; अनुराग हैत्या 
अनुरागमें अनुराग है! :कैसे अनुरागसे उस “फोड़ैका: रपश् हो- रहाः है. ?: कैसी: विलक्षण बात 
है ? इसी तरहसे ये सब फोड़ा हैं आत्माके शुभभाव और अशुभभाव, तो इसमें +£संतजन 
अपनी: वेदनाका प्रतिकार करते हैं।। “ढंगने औषधि करना, :सब- करना, किन्तु उन बातोंमें 
४७ लत “निजका:आभश्रम--बीमार हो जातनेपर : :कितना-वह अनुराग करता है+-बंढ़िया 
_ पलंग हो; साफ बड़ा कमरा-हो, कमरेमें:सुगंश् आये, यह सब है पर उसका, किसी... चीजें 
अनुराग नहीं है। वह तो चाहता: है “क्रि जल्दी ही ठोक होऊँ और २-४ मीलका चक्कर 
'लगाऊँ। यह ज्ञानी 'जीव-पुण्यको भी नहीं छ्ाहता, क्योंकि: ज्ञानी जीव॒की : दृष्टि, शुद्ध -ज्ञानस्तर- 
आावपरं हैः।-आश्य करो तो/अपने आपका करो.। प्रायेका आश्षय करनेसे तो-कुछ,लाभ त् 
. मिलेगात और जो मिंठ जाय उसका: ग्राश्नय करनेसे कुछ लाभ न. मिलेगा । जो. अविनाशी 
हो 'और निज हो धउसंक्ा- अनुरागः करी; बस-इसी:बांतको: देख लो । ध्रुव हो 
उसको 'वक्रड़कर रहजावो-तो संसारसे पार हो /जावोगे]. «ही 8 ही विदा 7५ 
+«. 5 परके आंश्रयमे, अशेरणता-प्यद्यप्रि घरपदार्थ “भी सब. ध्रू व; हैं.. उत्तकी परिश॒ति अध्रू-व 
5० हैलो अश्लुवं-परिण्तिका आलस्व॒न-लेनेसे कुछ लाभ: नहीं: हैं: क्यों कि. वह मिट जायगा और 
है. परंपदार्थमें जोःउनेका:स्वभाव॑-है वह: अत है, किन्तु पर है ।. . तो-परका: आलम्बन ,लेनेसे 
«उपयोग: स्थिर नहीं रह: सकता ॥.उपयोग बेहियु ख रहेगा । “तो यद्यपि पर. श्रुत्र-है।किस्तु,पूर 
. झ्रव्मे हम दृष्टि दें:तो हमारी दृष्टि बहिमुख॑ होगी। “अप्तने आत्मप्रदेशोंसे-हदकरः किसी; बाह्य 
क्री भर ज्वग गए तोः-बंहिसुं खः दश्ारें ज्जीवकोः अनाकुलता मिलती , नहीं; सो/वाह्यः पृदुभ 
. उम्र 'हों'्उसका भी आओक्षय'इसे जीवका सह नहीँ बन; सकता: जो- ध्रुव और: निज हो. 
॥ | न हे उसकी श्रद्धा क्रो ६ वह हे अप्ती चैतन्यशक्ति; जञानशक्ति उसकी: ही श्रद्धा | करतेमें-इस | जीव 
-को-शाँति प्राप्त होगी: / 8, री व हा. 2 7 लक कस 
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और: निज हो 


पाप शुमाशम भावंकी अंनोश्रेयता--जैसे कि -सुल डुःखकी अवस्था 


होता है स्वाघीत ) 
__ जैसे आत्माकी ज्ञानगुण है, शुद्ध है, सत्य है, चा 
ज्ञानगुण पर्याय हैं, श्रृति, 
की कंषाय मार्गणापर्याय है, 
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_ कर रहा है, मई शक्ति लग रही-है.। तो जैसे प्रति.पल नया-काम कर रहा- है नई शक्ति 
लग रही है. तथा जिस प्रकार केवलंज्ञानी ज्ञानावरणादिकका क्षय होनेपर -जेसा तीन -लोक - 
को जजॉना-वैसा ही वह अ्रतिक्षणं जानता रहता है. और-अतिक्षण नई शक्ति बह-लगाता है । 
- प्रकट होता है. । आतेन्‍्द: नामंकीः शक्तिकी तीन पर्गये -हैं---आनत्द, सुख और दुःख | आनन्द 
. तो छुद्धपर्याय है; उसका:निरन्तर/सहशंपरिणभन:होता -रहता है ।.चुंख ओर दुःख -अशुद्ध 
: प्र्याय है । 8 न्‍ हे । 
मुंखके लंग।वका फलर-पुण्यंके: उदयमें-आनन्‍द नहीं मिलता, सुख मिलता- है 
- सुखके 'लोभमें:ऐसा पाप-बनता है -कि'ज़ितना सुख भोगा उससे : दूवा दुःख -मिलेगा । : जैसे 
किंसीं पुरुषसें प्रेम हुआ तो संयोगके समयमें: जितना सुख माना, “ वियोगके-समयमें सारी सुख 
की कसर निकल आती:है। जो आगामी कालसें वियोगका दुःख भोगना न चाहे, वह. -भ्रभी 
से संयोगमें सुख न माने । वह भविष्यमें वियोगके समय दुःख नहीं मान सकता है । .. 
। गृहस्थके दो - तप+-श भैया ! “दो तप-हैं ग्ृहस्थके । प्रत्येक ग्रहस्थको ये.दो तप तो 
करना ही चाहिए:। ग्ृहस्थका एक तप तो यह है कि :जितनी आय -हो उतने में. ही अपनी सब 
“व्यवस्था, वना लें |ख़ान, पाते, दान,-सव-कुछ उसीमें कर लें और दूसरा तप उसका यह -है 
“कि यह ध्यान रखें कि जो कुछ समागम श्राज मिला हुआ -है वह चाहे जीवक़ा-समागमः हो 
और चाहे वैभवका समागंभ हो, यह-संमागम-संदा यहीं रहनेका :है ऐसा ख्याल बनाए. रहें. 
येदो -तप गृहस्थ करते रहें तो :फ़िर-वे ढुःखी. नहीं :हो सकते । यद्यपि ये: दोनों तप कठिन 
मालूम होते हैं किन्तु नियाह:वर्ने-जाय तो सरल मालूम होता है.। निगाह ;ही. तो बनाना -है-। 
. सत्संग हमारा ववहुंत कांल तक रहे, सदगोष्ठी रहे, ऐसी बातें, सुननेको मिलें, बोलनेको “मिलें 
और उत्तम पुरुषोंका शानका समागस्त अधिक हो- तो निगाह-बनती-है ।हम मोही - जीवोंमें 
_ ही बस-वसकर भ्रज्ञानी, बेढव, देहाती जेसा चाहे जीवोंके संगमें समय:गुजारें.तो वहाँ श्रात्मा 


-: को सम्हांलना कठित होता है । 


शुहम धछ्ानके वीतावरणकोी उपयोगिता--भैय।: [-तात्त्विक वातावरण-कौनसी बडी 

. “बात है, रमें ४आदमी-समभंदार हों तो चारों आदमी मिलकर यह चर्चा -:घरमें कर लें 
“कि देखो शांस्त्रेमें यहसुन आए: हैं, कि गृहस्थ - इस दो तपोंको-यदि करें तो सुखी हो ..सकते - 

... हैं तुम्हें पसंद हैं कि नहीं? और तुम्हारे हृदयमें यथार्थ वात- बैठी है कि नहीं. न- बैठी 
- हो तो फिर चर्चा करो जब.घरके चार जींबोंमें यह ज्ञान-वैठ जाय तो फिर बादमें यह तप 
करना  बहुतःसुगम ही जायगो । करो चर्चा । जो शान्ति और आंनन्‍्दका मार्ग है उस मांस 
हु की - चर्चा करियेगा ;। जिनसे आपका विशेष राय है. उनको धर्मात्मा चनावो ।:झास्त्र बताते -. 
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हैं कि स्त्रीकों भी श्रौर पुत्रोंको गृहस्थीमें ज्ञानो रहना चाहिसे । तब बूढ़ोंका बुजुर्गोका निर्वाह 
धर्मपृर्वेक हो सकता है | 
ज्ञानी गृहस्थकी अन्तर्वाद्यइत्ति-- जिस गृहस्थके ज्ञानीके उपयोगमें यह सिद्ध हो गया 
कि' जितने भी समागर्म हैं ये सब बिछुड़ने वाले हैं। श्रौर आज अमुक समागम मिला और 
यह नमिलता और कोई जीव घरमें-आता जिसको तुम श्राज पराया मान रहे हो वह ही 
मरकर यदि घरमें श्राकर बच्चा बन जाय तो जिसे आज आ्राप पराया मानते थे उसमें मोह 
करने लगते हैं | और पदार्थ तो वही है जो पहिले था, जीव तो दूसरा नहीं है तो-फिर 
अपना पराया कौन है । अधिक इस ओर ग्रृहस्थकों नहीं लगना चाहिए कि यह गैर है, यह 
पर है। जितना खर्च अपने कुटुम्बपंर होता है औरों पर .उससे आधा 'खर्च तो कमसे कम 
करो | यदि नहीं बचत है तो घरकी बजट कम कर दो, पर कुछ न कुछ दूसरोंके उपयोगमें 
सेवामें घन लगाना ही चाहिए। अन्‍्यथा वह धन प्रबल हो जायगा और धर्म गौण हो 
जायगा । . 3० मा 
 कल्याणमार्गकी शीघ्रकरणशीयता- भैया ! पहिलेसे ही यदि समाग्रमेमें मोह न रखो 
तो अंतिम क्षण अच्छे रहते हैं । परीक्षाफल संमाधिमरण * है। ज़िन्दगीका परीक्षाफल है 
समाधिमरण । जीवनभर यदि विचार अ्रच्छे रखो तो: समाधिमरण हो संकवा है। कोई 
सोचे कि श्रभी बहुत दिन हैं, मरण काल बहुत दिन बादमें आयगा, श्रभी चेनसे रहें, फिर 
सुधार लेंगे तो कठिन काम है । धर्मकरार्यके लिए तो सोचने लगते हैं कि “श्राज करें सो कॉल 
कर, काल करो सो परसों । जल्दी-जल्दी क्‍या पड़ी है, अ्रभी तो जीना बरसों ||” पर कहना 
व करना क्या चाहिए कि “काल करे सो आज कर; आज करे सो अ्रब । पर्लमें परर्लय होयगी 
बहुरि करोगे कब |” ज्ञानी जीव इन सब समागमोंकोी अ्रहित और विनाशीक जाज़ते हैं। ये 
सब पृण्यके फल हैं । यदि पुण्यकर्मसे ये समागम भी जुड़ जायें तो यह 'ज्ञानी जीव उन समी- 
गमोंको नहीं चाहता है । 
ज्ञानीकी विशुद्ध बचि--ज्ञानीकी प्रवृत्ति कितनी विशुद्ध है ? ये पुण्यकर्म बंध जाया 
करते: हैं, बंध जावो पर चाह करोगे तो फंस' जावोगे । सो ज्ञानी जीवके पुण्यका परिशह नहीं 
होता । इससे शुद्ध -तो है धर्म । धर्मेका श्रथ है पृण्य- |'पंरिग्रह उसके, नहीं है किन्तु ,ज्ञातमय 
जो एक भाव है उसका ही सद्भाव होनेसे यह जीव पुण्यका केवल ज्ञायक ही रहता है, पुण्य 
का अभिलाषी नहीं रहता है, यह तो बताया है ग्रहस्थ 'पुरुषोंको तपस्या । अपने आपमें. ही 
_ व्यवस्था बनें और समागमको विनाश्ीक मानें | 
ज्ञानीका सर्वोच्कृष्ट तप -- भेया ! एक तीसरा यह तप और भी यदि प्रकट हो जाय 
तो भ्रौर उंत्कृष्टता है । जिस जीवको देखो उस जीववी शकल सूरत पर्यायमें हष्टि तर श्रटक 
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कर उस जीवोंमें रहने वाले शुद्ध दतन्यस्वरूपका ध्यान करो | झौर उस चैतन्यस्वहूपकी 
प्टमें करके सवको मान लें । यह उत्त दो से भी श्रेष्ठ तप है। उन दो को तो जबरदस्ती 
क्रिया भी जा सकता है| श्रापकी व्यवस्था हर एक कर सकता है और समागसकों विनाशीक 
एक वहुत बड़ी तपस्या है। इसमें तो ज्ञानवल पूरा लगाना पड़ा । सब जीवोंको समान 
स्वरूप बाला निरख सके, यह सबसे ऊँची तपस्या है। ये तीन वातें यदि श्रावक पुरुषोंमें 
ञ्रा जायें तो यह भी बड़ा उत्कृष्ट हैं। इस प्रकार जीव पुण्यका केवल ज्ञायक ही रहता है, 
पृष्यका अभिलापी नहीं रहता है। 
प्रपरिग्गहों श्रणिच्छो भरिदों णाशीय रिच्छ॑दि अ्रधम्मं । 
प्रपरिग्गहो अवम्मस्स जाणगो तेशण सो होदि ॥२११॥ 

ब्ानीके अधरम का अपरिग्रह--जो इच्छारहित है वह अ्परिग्रही कहा गया है। ज्ञानी 
पुरुष अन्र्मको नहीं चाहते हैं । इसलिए वे अ्रधर्मके अपरिग्रही हैं। वे तो केवल अ्रवर्मके 
ज्ञायक होते हैं। इससे पदलि पुण्यवोतों धात कही गई थी कि ज्ञानी जीव पुण्यकों भी नहीं 
चाहता । उसके पृण्यका वास होता है, पर पृण्यको नहीं चाहता है, क्योंकि जानता है कि 
पुण्य भिन्‍त चीज हैं। श्रौर पुण्य वेंध भी गया तो उसके उदयमें कुछ बाह्य समागम ही तो 
मिले। उन वाह्य समागमोंमें श्रात्माका भाव ही तो पराधीत हुआ । विषयकषायके परि- 
णाग ही तो बढ़ेंगे, संसार बढ़ेंगे | पुण्यसे मोक्ष नहीं होता । मोक्ष होता है शुद्ध ज्ञानस्वभाव 
के अवलम्बनसे । सो वह पुण्यकों करता हुम्ना भी पृष्यका ज्ञायक रहता है । 

ज्लानीरी दत्तिमें जानकछो ऋलक--भैया ! जानी होनेपर भी जब तक अ्रप्रत्याख्या- 
सावरण सम्बंधी राग हैं तव तक इस यृहस्थ सम्यर-ष्टिके विषय कषायके परिणाम भी उठते 
हैं। तो उन विपयकपाय परिणामोंरूप पापको करता हुआ्ना भी ज्ञानी पापकी चाह नहीं 
करता, उससे आसक्ति नहीं करना, बल्कि वरियोगवुद्धिसे उससें प्रवृत्ति करता है। जैसे कंदी 


जबरदस्ती चवकी पीसनी पड़ती है सिपादीके डंडेके डरसे, पर उसके मनमें वियोगवुद्धि है 


कि कब यह छूट जाय ? इसी प्रकार विषय कषाय पापकी प्रवृत्तिमें ज्ञावी जीवको लगता 


भी पड़े, लेकिस वह उनमें वियोगवुद्धिसे लगता है । तो उस समय भी वह वापोंका ज्ञायक 
स्ल्यी छे | 





अज्ञानमयभावक्ना अमाद-भंया ! इच्छाको ही परिग्रह कहा गया 
उसके परिश्नह नही है। इच्छा अज्ञानमय भाव है। अज्ञा.मव भाव 
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ज्ञानके साथ वृत्तिकी शैली--एक हस्त ले लीजिए--एक पुरुषको मालूम है कि 
यहां अ्ग्निका छोटा कण रखा है और किसी कारणसे भ्रग्नि पर उसे पटके जानेको विवश 
किया जा रहा है तो वह अग्निपर धीरेसे पांव धरकर निकल जायगा | और जिसे नहीं 
मालूम है उसे यदि घसीटकर अग्निकी कशापर पटका जाता है तो वह पैर धीरेसे रखता है 
और उस अग्निके कशपर पैरको दाबकंर रखता है । और वह भ्रधिक जल जायगा । तो 
हमें यदि झधिक जानकारी नहीं है तो यह सबसे बड़ा दोष है । तो हर प्रकारकी जानकारी 
का हमें यत्व रखना चाहिए । कोई पुरुष सुनी वातचीवका बहाना करके सोचे कि मैं सब 
जानता हूं। यदि उसके कोई वियोगबुद्धि नहीं है, उसे हटानेका आशय नहीं है तो उसे 
ज्ञानी ही नहीं कहा है । 

ज्ञानीकी निष्परिश्रहता --इस ज्ञानी पुरुषको कर्म विपाकवश पापकार्योमें भी. कदा- 
चित्‌ प्रवृत्ति करना पड़ती है लेकरिव वह तो ज्ञानमय ज्ञानभावका अनुभवी हो चुका है, सो 
वह केवल पापका ज्ञायकर ही रहता है। जैसे पापके सम्बन्धमें बात कही गई है यों ही 
रागद्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, कर्म, तोकर्स, मन, वचन, काय, स्पर्शन, रसना, प्राण, 
चक्षु, श्रोत्र, इन सबके बारेमें यह ही बात लगाते जाइए । वह इन्द्रियोंका परिग्रही नही' है 
किन्तु इन्द्रियोंका ज्ञायक है। वह रागद्वेषका परिशग्रही नहीं है किन्तु रागद्वेषका ज्ञायक है । 
इस प्रकार इसके अलावा भन्य-पअ्रन्य भी बातें सोच लेनी चाहिएँ । प्रयोजन यह है कि ज्ञानी 
पुरुष, सम्पर्हष्टि पुरुष समस्त पर ओर परभावोंका ज्ञायक ही होता है, परिग्रही नहीं 
होता है | 

अपरिग्गही अरिच्छी भणिदों गाणी य णिच्छदे भ्रसरां । 
श्रपरिग्गहों हु अण्णस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१२॥ 

जानी की अपरिग्रहवा--इच्छारहित पुरुष श्रपरिग्रही कहा गया है । ज्ञानी परुष 
भोजनको नहीं चाहता | अ्रत: वह भोजनका श्रपरिग्रही है। वह तो भोजनका ज्ञायक्र होता 
है। यह बात बड़ी कठिन कही जा रही है। भोजन करते हुए भी भोजवसे वियोगबुद्धि 
रखे, इसके लिए कितना ज्ञानबल चाहिए ? खाते समय क्या किसी को यह ख्याल रहता है 
कि भोजन करना मेरा स्वरूप नहीं है, यह विपत्ति है, इससे मैं कब दूर होऊँ ? क्या ऐसा 
कोई ख्याल करता है ? क्‍यों बाबा 'जी ! एक भाई ब्रह्मचारी जी का कहना है कि पेट भर 
जायगा फिर स्वयं ख्याल झा जायगा कि यह दाल चावल खाता मेरा स्वरूप नहीं है। अरे 
पेट भर जानेपर तो खाया ही नहीं जा सकता । ज्ञाचीके तो खाते हुएमें भी ज्ञानकी जाग्रति 
रहती है । अज्ञावी तो यों सोचेगा कि यह पेट भर क्यों झ्भी गया जो यह छोड़ता पड़ा । 

माजनमे थी वर पस्भ ए--खाते हुएसें और बहुदसी बातोंका सदा ध्यान रहे । 
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_े 


धायीके ज्ञानगय ही भाव होता है। सो जानी 5 कि अनावमय भादसे रहित हुं, 
रहित 8 इसलिए बह झआाद्टारक्ों नहीं चाहता । ठव ज्ञानीके आहारका पारग्रह न 
शानमग्र /क शायकभाव ही होनेसे ज्ञानी आ्राहारका सिर्फ ज्ञाता ही रहता 
अपरिगहो अगिच्छी भणिदों खाणोे य शिच्छदे पारा | 
अपरिग्यहों € पाणास्स जाणागों तेण सो होंदि ॥२१३॥ 
ज्ञानीके पानमें भी निरष्पाग्र:5--इच्छारहित पुरुष अपरिग्रही है। ज्ञानी पान 
नी नहों चाहता है। पीनेकी चोजें, दूध पीता, रस पीना, शरवत पीना, इस पानकों भी वह 
शादी जीव नहीं चाहता । इसलिए ज्ञानी पावका अपरिग्रही है । वह तो पानका केवल ज्ञायक 
पी है। यह भी बड़ी कठित बात है । खाना खाते हुए खादासे वियोगवुद्धि रखना, ज्ञायक 
रह जाना यह अलानीकों कठित है, इसी प्रकार पाती आदि पीते हुए उससे वियोगवुद्धि 
गा शायक स्हे, यह भी कठिन है । 
पानीके अन्ानसय भावदा अभाव--इच्छाका नाम परिग्रह है । जिसके इच्छा नहीं 
सके परिग्रह् नहीं है। इच्छा अनानमय भाव है। अ्रज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता 
। झान्गेफे ज्ञानमय ही भाव होता है। थभानी अपने ज्ञानमय भावसे पादकों भी नहीं 
वाउता । चाहना स्थ्यं झ्रशानमय भाव है। जानमय भाव तो ज्ञानका परिशामन है | ज्ञानके 
कश्पफी जानना यह घानमय भाव हैं और राग हो, हेप हो, चाह हो, जो भाव स्वये 
जाइनहार गहीं है $िल्तु जाननहारके द्वारा भोगे जाने वाले हैं. उन सब भावोंकरों श्रज्ञानमय 
नाम बढात (। तो अतानगय चाव ज्ञानीके नहीं है । वह पानको नहीं चाहता। अतः 
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दया स्टडी 
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अकाल ड़ 


भातीएे पानदा थी परिश्र नहीं है। ज्ञानंगय एक ज्ञानभाव होनेसे वह पासका जायक है 
१5, 


लिन्दी हि 
पैर उर्नरकी ज्ञायक ही रहती है) 
एमार्दियें है बे सब्वे पावे ये णच्छ्दे णाणी । 
शियदों शीरालम्बी हैं - सब्बत्थ रे १४।) 
हिले कर आ्ाव बतीएं गए कि ई 


ज्ञानी जीव नहीं चाहती है, वह 
द्न्रख सकती हैं । 
न । ८5 अल द्ा | ज्ञे पु लि 5 न्नं है 
वा-+ विस हि पर द्दों 


ज्ञ्प्नी शूहस्थतः 
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संमयसार प्रवचन श्रष्टमं पुस्तक... «४ .. . . | | हे७५ 
चाहे किसी. प्रसंगमें हो, यदि किसी क्षण :अंपनेकी सबसे निराला.ज्ञान स्वभावमात्र तक सकता 
है तो-वह गृहृस्थ धन्य है, वह ज्ञानी: है, वंह संत है । धर्मका पालन परंमार्थसे-यही है:।. धरम 
के/लिए हाथ पैरः फैलनिकी: श्रावश्येकता “नहीं है । वह तो मजबुरन ही-पलाये जाते हैं.। राग 
: का :उदय / श्राये तो इस रागको किस जगह पटके ? उस जगह रागको छोड़ता व्वाहिए जिस _ 
' «स्थानमें: रागको छोडनेयें झ्रात्मा-विपरीत पथमें न लगे,विषयकषायोंमें न लगे.। .ऐसे.-विवेक॑के 
: कारणा-ज्ञानी जीव पू्जो, भक्ति, दान, उप्रकारमें अपने हाथ पैर फैलाता-है और गृहस्थावस्थामें 
“यह'सब-करंवा व्वाहिये ।परमार्थत: यदि श्रात्मबल जाग्रत- है तो इतनी-प्रवृत्ति करनेकी आव- 
- ब्यकता नहीं है । वह तो किसी भी-जगह: किसी भीः स्थितिमें सबसे निराला ज्ञानस्वभावमात्र 
“अपनें-आपको-देखकर-सुखी हो सकता है:। ज्ञानी.जीव समस्त परभावोंके: भारको-नहीं चाहता 
इसलिए: उनका. परिश्रही-वह नहीं होता । :इस प्रकार-यह सिद्ध है.कि ज्ञानी जीव श्रत्यन्त 
''निष्परिग्रही होता है। 5 /ाे हा 7 ये आल की व 
: -« जञानीके स्वच्छ स्व रूपका-अलु भव-यह. ज्ञानी. पुरुष भावांतरोंके-परिग्रहसे शून्य होनेके 
कारण वर्मत कर दिया है समस्त-अज्ञानभावोंको जिसने-ऐसा निर्भारः होता हुआ सर्व: पदार्थों | 
: में अत्यन्त निरालम्ब होकर टंकोत्वीर एक ज्ञायकस्वभावमात्र अनुभवमें रहता हुम्ना. साक्षात्‌ 
. ज्ञीनघनः अआत्पाका:ग्रनुभव करता है । भ्ीतरकी स्वचच्छताका -ही: सारा- प्रताप है ।:कर्मक्षय 
.  कर्मसस्वर,; शांतिलाभ-ये सब-अंतरंगकी स्वच्छतापर निर्भर:हैं। बाहरी दिखावट -सजावटसे 
“शान्ति प्रीप्त नही जायभी “औओर-अंतरंग - स्वच्छता सबसे निराले निज स्वरूपमात्र अपने 
आपको निरखनेसे-होती है । यहःजशञानी- पुरुष इस-ही उपायसे भ्रपनेको-स्वच्छ: ज्ञानघन अनुभव 
“करता है ।भेया + पूर्व्में 'बँधे हुए-कर्मोमें उदयवशः: ज्ञानी-जीवके “उपभोग -भी: होता है, किल्तु 
न्‍ उसके उंपंभोगमें रागका अभाव है ।-इस-कारणा वह उपभोग भी परिग्रहभावको-प्राप्त नहीं 
. - होता:। 7 शञानोकी कितनो- उत्कृष्ट : महिमा: है ?-जिस >जालके अन्दर मिथ्याहृष्टि बना हुआ 
आत्मा संसारबंधनको बंढ़ाता है; देखनेमें वेसा ही जाल:है ।:उन जालोंमें -रहता :हआा सम्य- 
. रृष्टि “परिग्रह भावःतकको भी नहीं-आप्त -होता.। यह सब गुणोंकी-प्रलौकिक महिमा है। 
. अब, यह “बंतलातें हैं.कि-ज्ञानीः पुरुंषके उपभोगका- परिग्रह नहीं बनता-॥ इस- ही के -उत्तरमें - 
. “आगली' गाथा आ रही :है:। हा ह 
०... - .  उप्पण्णोदयभोगो वियोगबुद्धीए: तस्स सो रिच्च॑। 
कंखामगागयस्स य-उदयस्स ण-कुब्बये णाणी ॥२१४॥ . 
रा 'नीके 'त्रिविध उपशोगकी अपरिग्रहतां--व्या -कहा जा रहा है कि ज्ञानी परुषके 
2 उपभोगका :परिस्नह नंहीं बनता क्‍यों वहीं बनता, उसके विश्लेंषरामें- उपभोगके तीन भेद 
“ किए जा" रहे हूँ ।: भोग तीन प्रकारके- हैं--(६) अतीत उपभोग (२) भविष्यत्‌ उपंभोग और । 
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स्मरण करना 


त्ती था और # 
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झ्ोगोंका लाम है 
ते भोग वतेमान हें 


चने अष्टम पुस्ताः 


ठीत उपभोग || जो 
में भोगे जा रहें 


परिग्रही नहीं हैं ! 
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ग्रह है वह तव ही परिग्रह कहला सकता है जब उसकी चाह की जा रही हो । सो भविष्य 
की भी चाह ज्ञानी नहीं करता । 

चाहके प्रकार--चाह भी एक श्रासक्तिपर्वक होती है और एक साधारणतया होती 
है। ज्ञानी गृहस्थ दृकानपर जाता है तो वया उसे यह चाह नहीं होगी कि श्राय हो और 
दुकान चले । होती है पर बह तात्कालिक चाह है, कर्तव्य वाली चाह नहीं है । पर भ्ज्ञानी 
जीव तो अपनी पर्यायमें ग्रासक्ति रखकर यहाँ मैं धनी कहलाऊँ, मैं लोकमें प्रतिष्ठित बन्‌ 
ऐसी चाह करनेका भी यत्व करता है। परिग्रह तो लेशमात्र भी होने वाली इच्छामें है । 
पर ज्ञानी संत रागके प्रकरणमें इस रागका परिग्रही वहीं कहलाता । भविष्यका भी परिग्रही 
ज्ञानी पुरुष नहीं कहलाता । भविष्यका भी परिश्गह ज्ञानीयर नहीं लगता है | 

वर्तमान उपभोगम भी छ्वानीके निष्परिग्रहंता--अब रह गया वर्तमान परिग्रह 
उपभोग । वर्तमान उपभोग भी ज्ञानी जीवका परिग्रह नही है। वह दिसी प्रकार वर्तमानमें 
भोग भोगे जा रहा है, किन्तु ऐसे भोग मुझे सदा काल मिलें ऐसी बुद्धिसि भोगा जाय तो वह 
वर्तमान उपभोग परिश्ह बन गया । और ऐसा क्या उपभोग परिग्रह हो सकता है कि भोगा 
तो जा रहा है पर वियोगवुद्धि चली जा रही हो । फंस गए हैं, इस श्रापत्तिसे कब दूर हों, 
ऐसी बुद्धिसि उपभोग भोगा जाठदा हो तो वह दसे परिग्रह हो सबता है ? वर्तमान उपभोग 
रागवुद्धिसे ही प्रवत्तेमान हो तो परिभ्रह होता है, किन्तु वर्तमात उपभोग ज्ञानी जीवके राग- 
भावसे प्रवर्तमान नहीं देखा गया है क्योंकि ज्ञानी पुरुषके अ्ज्ञानमय रागबुद्धिका अ्रभाव है। 
मात्र वियोगवुद्धिसि कर्मंविषाकवश वेदनाकी शांतिक्षे श्र्थ उपभोगोंमें प्रवृत्ति हो तो वह 
उपभोग परिग्रह नहीं होता है। इस कारण वर्तमान उपभोग भी ज्ञानी जीवके परिग्रह नहीं 
होता हैं । 

धानीके तीनों कालेकि उपसोगोंके परिग्रहपनेका श्रभाव--अ्रव बतलावो अतीत उप- 
भोग तो झतीत ही हो गया, उसमें तो ज्ञानी अ्रपना उपयोग भी नहीं देता है तो परिग्रह 
फंसे धने ? भविष्यत्‌ उपभोग चाहा न जा रहा हो तो उसका परिग्रह कैसे बने ? ज्ञानीके 
अतानगय भाद्र जो आकांक्षा है उसका अ्रसाव है, यो ज्ञानी जीवके परिरह भावकी प्राप्ति 
नहों होती । अब यह प्रदव हो रहा है कि भविष्य कालका जो उदय है, उपभोग है उसको 
ज्ञानी जीव बयों नहों चाहते ? उसके उत्तरमें कहा जा रहा 

जो येददि वेदिज्नजदि समए समए विशरसदे उहय॑ | 
तें जागागये हु साझी उसये वि हा बांखद कयावि ॥२१ ६।। 
पेयरेदकमावकी क्षिकदा--बस स्वढूयदे बुत मर्ंकी बात जानी सोच रहा है 
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एफनीनते राध्यम्यर्म कि दो प्रधारके भाप उत्पस्त हो ७ 5 दो के समयता भाव झार 


श््छ्फ सममसार 
दूसरा गेगने के द्धाके न यदि अआवका नाम दें दांव और भोग 
झयके भावी हे बयां वेथमे। रहता के डुब्घछाका परिणमनद। 
(था भरते बयां सकी रह है) वह तो ला जाती है य-समंगरे न्प्थ्हो 
जाता हैं ' इसी अकार उपभोग आोगनेवग भें सदा २ है! जेगका भी पांव 
समय-समय सष्ठ होती है ह 
चेद्ववेंद पवकी मे गे बता) मे जीवमें वीं दो परिणाम हो सकते 
न इच्छाकी परिणाम सहे और पोगनिकी जी परिणाम १ जिस काले 
का परिणाम हैँ उस ले भी ग्ने स्णाम लहीं दे. कर जिस कार पोगनिकी 
(रण कालमें द्ाका र्ग्ण 9$। सीधी देखो कि जग आपको यह 
ड््म्छा कवि समय २४ रू० ये दोगीं चाहिए ड्स इच्छाके सम २ %० 
पके सार्म ् ? अपर हे ड्घ्छा दी हीं हो दी कि २ छू० की आप हो, 
व्वाहें तेरे के लो कि और २४ ने चाहिए, । तो स्तगत हैं उसकी न 
नहीं क्षोम भोग जाता ह नहीं होती * इच्छा हो रही हैं। 
इसकी थे है. कि वह व पास ने हैँ आओ चीज पी नहीं हैं उसका ख्र्थे 
कि उर्सकी भोग नहीं (तो इच्छा हों * हैत गेण नहीं होता. 
ज्ञोग हो सह! # होती ) 
मो में बेदकमा_ ड्स्सु लोग, से लोग, पप्गो 
बाले लीग हु चाहते दे कि जों दे तुरच्त ६ कोई पैसे नहीं गे 
हीं खाता । जैसे भें चरम ४5०. कक रज तो पापड छत चाहिए, । तो शर्य 
कितनी विद्धलत करते प्री खहटिए, तो आप चर हती हैँ. कि झा 
वैसे बेन सकते |. तो कह नहीं -सहीं जल्दी पैयों करो पुर्त' तैयार करो ' 
बया चीजे ल्है जो (ज नहीं सकते ५ , बतलावों जो त्त द्धूं। जे 
च्न्च्छा हुई तो उसी लोग 'भोगने बड़प्प २ उर्द 
ञ्र्च्छा कै? ८ बड़े दें जो सो न्‍त होती हिए १ चछी बॉर्ते उसमें 
नी देय लगना ए। एक घंटा लगेगी चाहिए । | रू लगता चाहिए । 
पाँच भिंनेंट बीत चाहिए, । पलट लगे क्रेण्ड लगे नहीं इच्छ दो 
उसी २ है किर्जि समय इंच! स समय ततो बात तो हो ही हे 
सकती )। बस्तुस्व ही रत कि (लें ६४ लगें उप ही 
चेचमात कशएर्क म॑ विरोध (बे चेदकर्णार्व £ नो 
झ विरोध उसे राग हे केबास्थकाी वि है वि: वैराग्यकी मं 
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नहीं है,. वैराग्य है तो रागका परिणाम नहीं है, संसार और मोक्षमें विरोध है कि. जिस: 
समय संसार हैःउस समयमें मोक्ष नहीं है, जिस समयमें मोक्ष है उस समयमे संसार: नहीं 
है । मोक्ष: होनेके बांद फिर संसार नहीं -होता, यह यहाँ विशेष है । इंसी प्रकार इच्छा ऑर 
भोग इन दोनों परिणशामोंमें विरोध है । जिंस कालमें इच्छा है उस कालमें उस-ही पदार्थ 
संस्बंधी भोग नहीं है; जिस-कालमें भोग है उस-कालमें “उस पदार्थसम्बंधी :इच्छा नहीं: है. । 
वेद्यणाव . व वेदकमाबके युगंपत्‌ न होनेपंर .दृष्टान्त -- एक मनुष्य- छुपे सताया. गया 
. “गर्मीमें चला जा रहा है, जब बड़ी तेज ह्रप लगी तो-उसके: इच्छा-होती है :कि मुझे छायादांर 
“वृक्ष मिल जाय । छायादार वृक्ष पा लिया, उन वृक्षोंके नीचे विश्ञाम कर लिया । जिस: समय 
- “इच्छा” कर रहा है उस समय क्या उसके ऊपर छाया है ? नहीं-है । वह सताया हुआ: है 
. और मिल जाय छाया वाला वृक्ष-झर उस छायाके नीचे: पहुंच जाय तो पहुंचनेपर वह छाया 
(का सुख 'भोगता है या वहाँ:यह इच्छा करता है-कि-हे प्रभो मुझे छाया मिल .-जाय- ?. उस 
समय वह इच्छा नहीं करता । वह उस संमंय विश्वामका आनन्द-लेता- है, इच्छा नहीं. करता 
है । तो भोगके संमयमें इच्छा नहीं है.और इच्छाके समयमें--भोग-नहीं -है | 
2 ज्ञानीका जातृत्व--भैया | बड़प्पन साना जाय तब जब कि इच्छाके ही-कालमें भोग 
हो जाय । इच्छा -पहिले हुई, . भोग बहुत बादमें होगा:। ऐसा शभन्तर- तो कोई नहीं. सहना 
"चाहता । पर क्या हो सकता है ऐसा कि इच्छाके ही: कालमें.उपभोग हो-जाय -? कभी नहीं 
“हों सकता ॥ ऐसा ज्ञानी जानता है किः जिस: कालमें इच्छा करें उस कालमें मिलता तो. कुछ 
: है नहीं भ्रोर.जिस कालमें: मिलता है. उसःकालमें: इच्छा--पिशाचिनी -रहतीः नहीं,-तब “फिर 
“इच्छा क्‍यों की जाय - ऐसा ज्ञानी पुरुषका परिणाम रहता है. यह ज्ञात्ती आत्मा तो .प्रव 
“होनेके ' कारण अथवा इसका जो स्वभाव: है, ज्ञायकस्वरूप है वह ध्र॒व है सो ज्ञाबी आत्मा 
'तो: टंकोत्क्रीणवर्त्‌ निशंचल स्वतःसिद्ध एक ज्ञायकस्वरूप- रहता है, ,शाश्वत नित्य रहता है 
“और जो वेद्यवेदक: भाव -है. .इच्छाकाःपरिणाम - श्र भोगनेका परिणाम. - यह -उत्पन्त-भौर 
:: ध्वस्त होता रहता है । ये विभाव भाव हैं इसलिए क्षरिक हैं। . -... . 
ह बंद्॒भावकी पृतिंका अम्राव--भैया !. अपने-श्रापमें तीन बातें देखोर-स्वयं, इच्छा 
: “नष्ठटहो जाते है । अब चाहंने वाला यह 5स्॒यं-है । यह तो श्रवश्य नित्य है. किन्तु चाहनेकी _ 
-. - पर्यायरूपसे तो अनित्यः है ।. इस अपनेको -पर्यायरूपसें न; निरखकर नित्य. निरखो.। इसमें 
एक परिणाम होता है जो : इच्छाको बनाता है तो चाहा हुआ जो वेद भाव-है उस वेद्य - 
- “ “भावको जो वेदेगाः वह वेंदने वाला भाव जब-उत्पत्त होता है. तो. चाहा जाने वाला भाव... 
* “नष्ट हो जाता है, अर्थात्‌ जब भोगनेके:: परिणाम होते हैं--तो इच्छा सम्बन्धी भाव नह न 
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जाता है। जब वह कांक्षमाण भाव, इच्छा वाला भाव नष्ट हो गया तो भोगने वाला भाव 
अ्रव किसे वेदे ? भोग उस इच्छामें नहीं' भोग सकते । जब उस इच्छामें नहीं भोग सके तो 
इच्छा चाह करके ही मर गई । इच्छाका काम इच्छाके ही संगयमें नहीं हो सकता । 

चाहकी तरस तरस कर ही मरनेके लिये उत्पत्ति--जैसे किसी मनुष्य या स्त्रीके बारे 
में कोई कहता है कि देखो वह वेचारा तो श्रमुक बातके लिए तरसता तरसता ही मर गया, 
उसकी पूर्ति नहीं हो सकी । तरस-तरस कर प्राण गंवा दिए। इस प्रकार यह इच्छा भी 
तरस-तरस कर अपना विताश कर लेती है। इच्छाका काम किसी भी पुरुषके नहीं बनता 
है, चाहे तीर्थकर हो, चाहे चकवर्ती हो, साधारण मनुष्य हो, किसीके भी इच्छाकी पूर्ति 
नही होती इच्छाके समयमें, पर इच्छा तरस-तरत्त कर ही बिनष्ट हो जाया करती है । ऐसा 
ज्ञानी पुरुष जानता है। इस कारण ज्ञानी पृस्ष कुछ भी चाह नहीं करता । क्यों की जाय 
चाह, यह चाह तो चाह-चाहकर रह रह कर नष्ट हो जायगी । इससे कल्याण नहीं है । 
ऐसा जानकर ज्ञानी पुरुष भविष्यत्‌ उपभोगोंको नही चाहता है। 

बेदयबेदकमावकी अ्रनवस्था--ज्ञानी जीव यह जानता है कि इच्छाके समयमें उपभोग 
नहीं है श्लौर उपभोगके समयमें इच्छा नहीं है तो इच्छा उपभोगरहित ही रही । जिस 
समय इच्छा की जा रही है किसी उपभोगको तो जब उपभोगका काल श्ाता है तो इच्छाका 
भाव नष्ट हुआ, फिर वह उपभोगका परिणाम किस इच्छाको वेदे ? यदि यह कहा जाय कि 
कांक्ष्ममाण वेद्यभावकी अ्रनन्तर होने वाली श्रन्य इच्छाको भोगेगा तो जब दूसरी इच्छा 
होगी, उससे पहिले वह वेदक भाव नष्ट हो जायगा, उपभोगका परिणाम समाप्त हो जायगा 
फिर उस इच्छाको कौन वेदेगा ? यदि वेदक भावके पद्चात्‌ होने वाले भावको वेदेगा ऐसा 
सोचा जाय तो वह वेदकभाव होनेसे पहिले ही वह वेद्य भाव नष्ट हो जायगा, फिर वह वेदक 
किस वेच्यको वेदेगा ? इस तरह कांक्ष्ममाराभाव और वेदकभाव इनकी अ्रनवस्था हो जायगी । 
इससे सीधा यह जानना कि इच्छाका भाव और भोगका भाव एक समयमें नहीं होते हैं। जब 
भोग है तब इच्छा नहीं है और जब इच्छा है तब भोग नहीं है । 

ज्ञानीके भोगकी वाब्छाके अभावका कारण - भैया ! भोगने किसी इन्छाका समागम 
नहीं कर पाया । कहो भोगके बाद जो इच्छा होगी उसे भोगेगा । पहिली इच्छाके बाद जो 
नई इच्छा होगी उसे भोग लेगा ।तो नई इच्छाके पहिले तो भोग भी नष्ट हो गया । तात्पय 
यह है कि इच्छाकी पूर्ति किसीके भी नहीं हो रुकती । यह मोटी ही बात नही कही जा रहो 
है किन्तु सिद्धान्तकी बात कही जा रही है कि वस्तुस्दहूप ऐसा है कि इच्छा कभी पूर्ण हो 
ही नहीं सकती । इस सिद्धांतकों जानने वाला ज्ञांती पुरुष किसी भी प्रकारकी वाञ्छाको 
नही करता । जब वेद्यभाव और वेदकभाव चलते है, नष्ट होते रहते है तो कुछ भी चाहा 


समयसार प्रवचन अष्टम पुस्तक रे८१ 


हुआ अनुभवमें नही. आ सकता । जब चाहा हुश्ना हो रहा है तब वह अनुभवविहीन है | 
जब अनुभवमें श्रा रहा है तो चाहा हुआ नही है। इस कारण विद्वात ज्ञानी संत पुरुष कुछ 
भी चाह नहीं करते | परपदार्थोकी चाहसे वैभवसे अत्यन्त विरक्तिक्रो प्राप्त होते हैं। 
इसको स्पष्ट करनेके लिए अरब यह अगली गाथा शा रही है | 
हे - बंधुबभोगरणिमित्ते अज्मवसाणोदय्रेसु शारिस्स | 
संसारदेहविसयेसु णोव- उप्पज्जदे रागो ॥२१७॥ 
बंध और उपभोगके निमित्तभुत जो अ्रध्यवसानका उदय है वह- संसारके विषयोंमें, 
परजेयके विषयमें प्रवृत्त होता है, उन सबमें ज्ञानी जीवके राग उत्पन्त नहीं होता | 
विभावषोंकछी हद्विविधद्वा--जितने भी विभाव विकार होते हैं सो कोई तो संसारविषयक 
होता है और कोई शरीरविषयक होता है। इन भावोंको २ किस्मोंमें बाँट दो | एक तो 
रागहेंष श्रादिकके ढंगके भाव और एक सुख दुःख, भोगनेके ढंगके भाव। रागादिक भाव तो 
संसार बढ़ाने वाले होते हैं और सुख दु:ःखके भाव शरीरविषयक होते हैं। तो जो संसार- 
विषयक भाव है वह तो होता है बंधके कारणा और जो शरीरविषयक अ्रध्यवसान है वह 
होता है उपभोगके कारण याने रागह्वेष मोहादिक भाव बंध करने वाले हैं श्रौर सुख दु:ख 
आदिक साव उपभोगके निमित्त हैं । 
संसारविषयक व शरीरविषयक्र सावकी विशेषवा-ये सभी विकार विकारके नाते 
एक समान हैं किन्तु बंधत बढ़ाने वाले ओर शरीरविषयक उपभोग करने वाले ऐसे २ भाव 
कहे गए है । रागभाव तो बंध ही कराता है और सुख दुःखका भाव बंध नहीं कराता है । 
जहाँ, तक राग है तहाँ तक सुख दुःख चलते हैं । तिसपर भी * सुख दु:खके- ही प्रति दृष्टि हो 
तो सुख दु:ख राग नहीं करता । जैसे कभी यह कहा जाय कि हम जानते हैं तभी तो बंधन 
में पड़ते हैं। राग होता है तो जानकर ही होता है। जो चीज नहीं जानते हैं ऐसे पुदगल 
हैं वे तो बंधको नहीं प्राप्त होते । तो किसीके पराधीन बनते है। हम जानते हैं इसलिए 
पारधीन बनते हैं | सो हमारे- पराधीन बननेके कारण ज्ञान हो जाय सो नहीं है। इसमें 
ज्ञान भी होता है, राग भी होता है । ज्ञान जिसमें नहीं है वहां राग नहीं होता है । फिर भी 
बंधका कारण ज्ञान नहीं है, राग है। इसी कारण जिस जीवके राग होता है उसके ही सुख 
दु:ख होते हैं, फिर भी सुख दु:खसे बंध नहीं होता है, रागकी - ओरसे बंध होता है। इस 
कारण सुख दुःख भाव उपभोगविषयक हैं: और रागादिक भाव संसारविषयक हैं । 
वन्धको रागहेतुता--यहां बैंकर साहब (श्री महावीरप्रसाद जी बैद्धूर मेरठ) का 
प्रश्न बहुत सर्मका है कि राग बिना सुख दुःख होते ही नहीं हैं, इसलिए सुख दुःख बंधका 
कारण होना चाहिए, किन्तु स्वरूपपर हृष्टि दें तो सुख दुःखके कारण बंध नहीं होता । बंध 
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एक श्रन्तर है कि लोहा कीचड़में पड़ा हुआ हो तो वह जंगको खींच लेता है, किन्तु स्वर्ण 
जंगको स्वभावसे छोड़े रहने वाला है। १०० वर्ष तक स्वर्णोकों कीचड़में पड़ा रहने दिया 
जाय तो उसपर जंग नहीं चढ़ती । ऊपरसे कीचड़ चिपटा है, धो दिया, बस स्वच्छ स्वर 
निकल आया । स्वरणमें रज खींचनेका, जंग लेनेका स्वभाव ही नहीं है। इसी प्रकार ज्ञानी 
पुरुषको रागरस लेनेका स्वभाव नहीं है। स्वर्णमें जंग लेनेका स्वभाव नहीं है, सबको स्पष्ट 
मालूम है । ऐसा ही स्वभाव उस ज्ञानीमें इस पद्धतिका हो गया है कि वह रागरस ले हो 
नहीं सकता है। 
रागर०रिक्तिताकी उदाहरर पू८क सिद्धि---जैसे किसी पुरुषका इष्ट गुजर जाय तो उस 
कालमें वह भोजन रस ले ही नहीं सकता है। उसे जबरदस्ती खिलावों, सगर दिल तरसा 
हुआ है अत्यन्त व्याकुल है। सो भोजन भी करता जा रहा है पर स्वादका पता नहीं है । 
उस भोजनमें रागरस नहीं ले सकता है। तो कोई ऐसे भी मनुष्य होते हैं जो उपभोग 
करते हुए भी रागरस नही ले सकते हैं। किसी बालकसे जबरदस्ती कोई काम करावो, 
उसके मनमें नही है तो आपकी जबरदस्तीसे उसे करना पड़ रहा है, मगर उस बालकमें 
गरस नही है। उस काममें, उस चीजमें उस बालकका परिग्रह नही' बन रहा है । जैसे 
स्वर्ण करदमके बींचमें पड़ा हुआ उससे लिप्त नही होता है क्योंकि करदमसे लिप्त हो जाने 
का स्वर्गामें स्वभाव ही नही है श्रथवा करदमसे न लिपट सकतनेका स्वणोमें स्वभाव' पड़ा 
हुआ हैं। इसी प्रकार ज्ञानी जीव कर्मोके मध्यमें पड़ा हुआ भी कर्मोसि लिप्त नहीं होता है । 
वह समस्त परद्रव्यक्ृत रागका त्याग किए रहनेका स्वभाव रखता है। 
राग सका शोपषक सम्यग्ज्ञान--ज्ञानी जीव कमोंसे श्रलिप्त रहनेका स्वभाव वाला 
होनेसे ज्ञानी ही है । पर ज्ञानी हो तब की यह बात है | कोई मुखसे कह दे या सुना सुनाया 
बोल दे, या विषयका ज्ञान है सो बोल दे, उससे रागरस न सूखेगा । 'रागरसको सोखने 
वाला सम्यच्ज्ञान ही है। यथार्थ ज्ञान बिना रस सूख नहीं सकता है । और जब तक रागरस 
न सूखे तब तक जीव संकटमें है । सभी जीव संकट-संकटमें ही तो बसे जा रहे हैं | वे राग- 
रस नहीं छोड़ना चाहते है। मर जायेंगे, सब कुछ छूट जायगा, मगर अपने मनसे रागरस 
नहीं छोड़ना चाहते । फल इसका क्या होगा कि संसारकी संतति ही बढ़ेगी । जहां ज्ञान हो 
चहाँ रागरस रह ही नहीं सकता । 
रागरसशापणविधिपर एक हृष्टान्त--राजबातिकमें एक हृष्टान्ते बताया है कि कोई 
पुरुष व्यभिचारी था और उस ही पुरुषकी मां भी व्यभिचारिणी थी । तो पुरुष तो किसी 
दूसरी स्त्रीसे राग रखता था और उसकी मां-किसी दसरे पुरुषसे ही राग रखती थी। 
अंधेरी राज्िके समयमें उसकी मां चली अपने इष्ट जगहके लिए ओर यह पुरुष चला अपने 
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नहीं है। पर करणानुयोगकी हृष्टिसे तो चाहे संज्वलनका ही बंधन हो, बंधन ही है, पर 
बाह्य संसारमें रस लेता ऐसा बंधत, ऐसा अध्यवसान, ऐसा उपयोग ज्ञानी आत्मामें नहीं 
होता है. और जब इन संसार बढ़ाने वाले कर्मोका बंत्र नहीं होता तो इसीके मायने है कि 
कर्मोका उपाजंन नहीं करता । शरीरविषयक जो बंध है उस बंधको यहां गरिनतीमें लिया ही 
नहीं है, दृष्टिमें लिया हो नहीं है । 
रागरसरिक्तताके कारण ज्ञानीकी अवन्धकृता--जैसे पानीमें चिकना कमलियोका पत्र 
डाल दिया जाय तो कमलिनीका पत्ता पानीसे अ्रलिप्त रहता है। उसका पानीसे अरलिष्त 
रहनेका स्वभाव ही है। परीक्षा करना हो तो उसे निकालकर देख लो । कागजको पानीमें 
डाल दो तो उसका स्वभाव तो पानीमें लिप्त होनेका है। यों कमलितनीका पत्ता पानीसे 
लिप्त होनेका स्वभाव नहीं रखता है । इसी प्रकार ज्ञानी संत भी शरीरकी प्रवृत्ति कर रहा 
है। मनसे कुछ सोच भी रहा, वचतसे क्रुछ बोल भी रहा, पर सर्व पदार्थोमिं यथार्थस्वरूप 
स्वतंत्र स्वरूप समझ चकनेके कारण किन्‍्हीं भी पदायोमें उसे रागरस नहीं आता । और 
बंधत जितने है वे रागरसके बन्धत है, बाहरी पदार्थोका बन्बत नहीं है | जो स्त्री आपको 
बंधनरूप हो रही है, किसी कारणसे रागरस न रहे अथवा बिगाड़ हो जाय तो बंधन मिट 
जाता है। तो जितना भी बंधन है, परिग्रह है वह सब रागरसका है । ज्ञातीके रागरस है 
नहीं, इसलिए उसके परिग्रह नहीं है । 
श्रण्णाणी पुण रत्तो सत्वदव्वेसु कम्ममज्कृगदो । 
लिप्पदि कम्परयेण दु कददममज्मे जहा लोहं ॥२१७॥। 
अज्ञानीकी रागरसनिभरता - जैसे लोहा कर्दमके मध्यमें पड़ा हुआ कर्दमसे लिप्त हो 
जाता है, जंग चढ़ जाती है, इसी प्रकार श्रज्ञानी जीव कर्मोके मध्यमें पड़ा हुआ श्रर्थात्‌ मन 
वचत्त, कायकी प्रवृत्तियोंमें लगा हुआ सब द्रव्योंमें अ्रनुरक्त होनेके कारण कर्मरंगसे लिप्त हो 
जाता है। जैसे कि स्वर्णका स्वभाव कीचड़से अ्रलिप्त रहनेका है, कीचड़में जंग न अपना 
लेनेका है, यहाँ कदेसको अपना लेने के स्वभाव वाला लोहा है। सो लोहा कर्दमके बीचमें 
पड़ा हुआ्ला कर्देमसे लिप्त हो जाता है इसी प्रकार समश्त परद्वव्योंमें किए जाने वाले रागके 
प्रहरा करनेका स्वभाव होनेसे अ्ज्ञाती जीव कर्मोक्रे मध्यमें पड़ा हुआ कर्मोसि बंध जाता है 
क्योंकि अज्ञानीका कमोसि वध जानेका स्वभाव ही है। ज्ञानप्रकामक्री ही ऐसी महत्ता है कि 
यथार्थ ज्ञानज्योति प्रकट हो जाय फिर संसारके संकट, बंधन नहीं रहने । 
ब्रबादीका कारण पर्यायबुद्धि--इस पर्थायके श्रहंकारने जगतके जीवोंका विनाश 
किया है । कया है यह शरीर ? अंतममें मिट्टीमें ही तो सिलेगा, राख ही तो बनेगा । इसको 
जो यह मोह किया जा रहा है, यह मैं हूँ। और इसको ही निरखकर सान अपमात महसूस 
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| किया जा रहा है, इसने मेंरा यों सन्‍्मान या अपमान किया । दुनिया जाने कि मैं सम्पानके 
- लायक हुं । किसमें सोचा जा रहा है ? इस नाक कान हड्डीमें सोचा जा रहा है । उसमें ही 


.  अहंबुद्धि की जा रंही है, इस प्रकार पर्यायमें अहंबुद्धि करने वाले जीव श्रज्ञानी हैं। उस 


अ्रज्ञानीकों कर्मोसे लिपट जानेका स्वभाव है। यह अज्ञानी समस्त पदार्थोर्में रांग ग्रहण करने 
का स्वभाव रखता है। सो कर्म रजसे बंधता चला जाता है। इस लोकमें जो जिस स्वभाव 
वाला है वह वैसा ही बनता चला जांता है। प्रकृति होनेसे उस वस्तुमें वैसे हीं परिशमन 
की बात होती है । कोई किसीके स्वभावकों बदल नहीं सकता श्रज्ञानीके अज्ञान स्वभावको 
न भ्राचार्य बदल संकते, न भगवान बदल संकता, न उपदेश बदल संकतेः। और बदल जायें 
तो वह अज्ञानी ही बदल गया । ज्ञानी हो गया जब वह ज्ञानस्वभांव प्रकट हझा । किंसी 
रिश्तेदारपंर कोई भ्रमका संकट हो जाय या इंष्टविंयोगका क्लेश हो जांय तो समंभाने 
वाले रिहतेदार परेशान हो जाते हैं। किसी इृष्टका दिमाग फेल हो जाय, श्रट्ट्सट्ट बंकने 
लगे तो उसके हित रिश्तेदार समभानेमें प्यार करते-करते परेशान हो जाते हैं और सोचते 
हैं कि यहं मेरा भतीजा है और मैं ही इसे ठोक नहीं कर सका । मेरा ही यह साला बहनोई 
है भर मैं चाहता हूं कि सारा धन खर्च हो जाय, सब कुछ इसके लिए है लेकिन इसे: हम 
कुछ कर नहीं पा रहे हैं। कोई पुरुष किसी दूसरेका कुछ कर रहीं सकता । कोई किसीका 
स्वभाव बदल नहीं सकता । ह 
अपनी सावधानीम ही अपनी रक्षा--भैया ! जो खुद न्याय और सदाचारसे रहेगा 
वह सो सुखी रहेगा | जो अपने न्याय, ज्ञोन, सदांचारको छोड़ दे, पुण्यके उदयकी, ठसकमें 
आकर अपनेको स्वच्छन्द बना ले तो उसका सहाय कोई नहीं है । जो जितना. ऊंपरसे गिरता 
है उसको उतना ही भ्रधिक क्लेश होता है। कोई किसीके स्वभावंकों बदल: नहीं. सकता | 
किसीके स्वभावको किसी अश्रन्यके +वभावकी तरह करता चाहे तो-करं सहीं' सकता । इससे 
क्या सिद्ध हश्रा कि ज्ञान तो निरन्तर ज्ञानरूप रहता है और अज्ञान निरन्तर अज्ञानंखूप रहता 
'है। जंब॑ तक छज्ञानी है तेब तक इस अज्नानी जीवके अंज्ञांनिका हीं बन्धन है। है ज्ञानी जीव ! 
त्‌ ज्ञानमांत्र रह, कर्मोदयजनित उपंभोगकों भोग, पर अपने ज्ञानेस्वरूपकी दृष्टिकी न छोड़। 
:  बन्धन और क्लेशंका मूल स्प॒यंको अपराध--देख भैया !'तेरा बंन्धन- तेरे - अपराध 
से ही होता है । परद्रव्य मिल गए, परका उपभोग हो गया इससे बन्धर्त नहीं होता ।: परके . 
: ' अपरसंधंसे क्रिंसीकी बन्त्रन नहीं होता । जिंसको- बंधन होता है उसको: अ्रेपंने ही अपराधसे । 
"होता है। अपराध करनेका अज्ञांतीके स्वभांव॑-पड़ा हुआ है | वह अंपराधपरें अपराध किए: 
- जा रहा है और दोष देत । है अन्य पंदार्थंकोी -कि अमुक पदार्थने ऐसा कर दिया ।:अंमुक व... 
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“होता तो मेरा बिंगाड़ न होता ।. दूसरे पदार्थके.होने न होनेसे इसका बिगाड़ नहीं है । इसका 
बिगाड़: तो इसके स्वयंके अपराधसे है.। उपत्रभोगसे - बंधन तहीं होता-। बन्चन राग़से- होता 
“है।इस ही बातको अब आगेकी ५ गाथाबोंमें समभाते हैं । 


४ “7. घुज्ज॑तस्सवि विविहे सच्चित्ताचित्तमिस्सिये दव्वे । ह 
. -.. संखस्स सेदभावो ण॒वि सक्क्रदि - किण्णगो-काउं ॥२२०॥ .. ६: 
... तह णारिएस्स वि विविहे सच्चित्ताचित्तमिस्सिये दव्वे |... 
5 - अऑंज॑तंस्सविं णारां रण सवकमण्णारतद णशेद ॥२२१॥ . 
. जइया स्‌ एवं संखो सेदसहावं तयं पजहिइण । 
.. « - गच्छेज्ज-किण्हभाव॑ तइया युवकत्तरश पजहे .॥२२२॥। 
: - जंह-संखों पोग्गलदो जइया सुक्‍्कत्तरां पजहिदूण । .. - 
5 च्छेज्रज किप्हभाव तइया सुबकत्तरा पजहे ॥२२२॥ 
«. तह णाणी: वि हु जइया णाशसहाव तंयं-पजहिदूण + . 
अण्णाणोण परिणकदी तइया अण्णाणद गच्छे ॥२२३)। रे 
ज्ञानीको  अज्ञानमय करनेमें - उपभोगसें 7 'अध्ये-- जसे - अनेक प्रकारके सचित्त, 


. अचित्त- और मिश्र द्रब्योंकी भक्षणं करने वाले शंख़के' इ्वेंत स्वभावको - काला कर देनेकी 
- सामथ्ये उनः खाये जाने वाले पदार्थोमें नहीं है . इसी प्रकार अनेक प्रकारके सब्त्ति,. श्रचित्त 


.. और मिश्चित दृव्योंकों भोंगने वाले ज्ञानीके:शानको :भी श्रज्ञानमय -करनेकी सामथ्य उन भोगे 
- जाने वाले पदार्थोमें नहीं हैं.। 


शंखका स्वरूप--शंख एक: कीड़ा होता है - जो -शंख़के भीतर रहता है.। -जीवके 


हे “शरीरकी हड्डी चमड़े भीतर होती: है पर शंखकी ,-हड्डियां: भी शंखके कीड़ेके शरीरके भीतर ु 
.. “रहती हैं और ऊंपरसे खोल-भी एक हड्डीके मानित्द है, किन्तु-वह धर जैसा है। उस शंखमें 
.. कीड़ा रहंता. हैं। जिस बंखकों लोग-बजाया करते हैं वह.शंख भी. एक-घरके मातिन्द है । 


5 उसमें कीड़ा. रहता है और वह कीड़ा जिन्दा अवस्थामें भी शंखसे बाहर हो जाता-है किन्तु | 
बोल बराबर पीछे जुड़ा रहता है, “पूरा कीड़ा.बाहर निकल आता है. फिर-वही कीड़ा उस 


दा 


_ शंखमें घुस जाता है । तो यंह शंख कुछ.ऐसी विचिन्न हड्डी जैसी बात- है कि: जिसे. हड्डी जसा ; 


। अ्पवित्र नहीं माता और, -पवित्न भी तहीं- माना:। लोकव्यवहा रमें शंख, -सीप, कौड़ी ये. 
'.  “कीड़ेके घर हैं।सो हड्डी:होते हुए भी , चर कि: यह चमडीके भीतर नहीं होता.है इस. कारण 


. :  “लोकव्यवहारमें इसकी परहेज अधिक नहीं: हैं।। वे 


गेई विश्ञेष तक वाला यां,शुद्धिकां पक्ष रखने... 


डर . “वाला इससे घंचता है पर अमूमत लोग. इसका प्रयोग करते हैं । उस शंखकी बात .यहाँ कही 
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परद्रव्यके उपभोगसे रंगका अपरिवर्तन--शंखके भ्रन्दर रहने वाला कीड़ा यदि काली 
मिट्टी खाये तो क्या शंख काला हो जाता है ? नहीं । वह तो सफेद ही रहता है । तो काली 
मिट्टीका भोग कर लेनेसे उध्त शंखके रंगपर कोई फर्क नहीं श्राया । और शंखका हीं क्या, 
आप हरी भाजी खाते है तो क्या श्राप लोग हरे हो जाते हैं । तो द्रव्यके उपभोगसे यहाँ रंग 
में बदल नहीं होती है । हाँ कभी शरीर ही कमजोर हो रहा द्रो और पीला हो रहा हो 
कमजोरीसे, या काला बन रहा हो तो कैसी हो लाल चीज खाये तो क्या लाल बन जायगा ! 
प्रद्रव्योंके उपभोगसे रंग नहीं बदलता है। जंखमें परद्वव्योंके उपभोगसे रंग नहीं पलट 
जाता । 

परके द्वारा परके भावके परिव्तेतका अभाव - इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष परिवारका 
अनुराग करे, धनका संचय करे और भी मिश्र चीजोंका अनुराग करे, उपभोग करे तो भी 
ज्ञानी जीवके ज्ञानकों ये पदार्थ अज्ञानमय नहीं: कर सकते, वह ज्ञानी अपने ही अपराधवश 
ज्ञानस्वभावकों छोड़कर भ्रज्ञानमय्र वैन गया तो बत गया किन्तु किसी परद्रव्यमें ज्ञानीको 
श्रज्ञानमय बनानेकी सामथ्ये नहीं है। किसी आचाय, गुरु श्ौर भगवानमें भी अज्ञानीकी 
ज्ञानमय बनानेकी सामर्थ्य नहीं है । ज्ञानी ज्ञानमय भावको छोड़कर मिथ्याहृष्ट हो जाय तो 
इज्ञान स्वभावमें चलेगा और अज्ञानी अज्ञानमय भावकरो छोड़कर सम्यक्त्वरूप परिणम जाय 
तो ज्ञानस्वभावमें चलेगा । | 

स्वोपराधकृत बन्धन--हैं ज्ञानी ! तू अपने अन्तरकी हृष्टिको सम्हाले रह । तेरी 
टृष्टि सम्हली हुई रहेगी तो सचित्त अचित्त मिश्र द्रव्योंको उपभोगता हुआ भी तू अज्ञानमय 
न बनेगा याते तेरे अज्ञानकृत बंध नहीं होगा । परद्रव्योंके अपराधसे तुभे वंघन नहीं हुशी 
करता । तेरे ही अपराधसे तेरा बंधन हुआ करता है । भौर जैसे वही शंख जिस समय अपने 
उस स्वभावको (इवेत स्वभावकों) छोडकर कृष्ण ध्वभावको प्राप्त होता है तो शुक्लपनेकी 
छोड़ देता है, इसी प्रकार ज्ञानी भी निशचयसे जब अपने उस ज्ञानस्वभावको छोड़कर भर्ी। 
रूप परिणामन करता है उस समय अ्ज्ञानपनेको प्राप्त होता है। तेरी सम्हाल तेरे पास हैं 
तो इस लोकमें किसी अन्यका तुझे भय नहीं है । तेरी सम्हाल तेरे पास नहीं है तो तेरे भय, 
शंका संकटके लिए कीई भी पदार्थ निंमित्त हो सकते हैं । 

झज्ञान स्वयं आपति--किसी पति पत्नीका नाम बेवकूफ और फजीहत था ! फरजी- 
हत लड़ाई करके घरसे भाग गई । बेवकूफ लोगोंसे पूछता हैं कि भाई तुमने हमारी फर्जीह्त 
देखी है। लोगोंने कहा नहीं देखी | एके अपरिचितसे पूछा कि तुमने हमारी फजीहत देखी 
है ? वह मतलब ही व समझ सता ! पूछा तुम्हारा नाम क्या है ? बेवकूफ | अरे वेवहूर 
होकर भी तुम फजीहतको ढूँढ़ते हो ! बेवकूफी ही तो फजीहत है । ज्ञानी जीव ज्ञानस्वर्भाः 
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को छोड़कर अज्ञानी बन जाय तो यह अज्ञानपन् ही स्वयं बन्धन है। परका बच्चन मत 
समझो । । * 2 

वन्‍्धनके परापराधनिबन्धनताका अभाव--जैसे परद्रव्योंका उपयोग करते हुए शंख 
के श्वेत भावको काला करनेकी सामर्थ्य किसी भी परमें नहीं है क्योंकि परपदार्थ किसी _म्रन्य 
परपदार्थके परिणमन करनेका मिमित्त नहीं बन सकते । -इसी प्रकार ज्ञानी जीव जो पर- 
द्रव्योंका उपभोग करता है उसके ज्ञानकों अ्रज्ञान कर देनेकी सामथ्ये किसी परपदार्थमें नहीं 
है । कोई भी परपदार्थ परभावकों निष्पन्त नहीं कर सकते । इस कारण ज्ञानी जीवके 
परपदार्थोके श्रपगाधके निमित्तसे बंध नहीं है। यह ज्ञानी जीव स्वयं ही किसीका विकल्प 
बनाकर ज्ञानभावकों छोड़ दे और शअज्ञानभावको अ्रपना ले तो बंध्रनमें पड़ता है । 

अपना अपनेमें असर -- एक देहाती पुरुष भ्रदालतमें जजके पास जाता है तो- वह 
काँपता हुआ्ला जाता है -श्ौर एक शहरका प्रमुख जजके पास जाता है तो एक जानके साथ 
जाता है और जज पर दबाव डालता हुआ जाता है। वह देहाती जो घबड़ा गया तो क्या. 
जजके शरीरके कारण घबड़ा गया ? जजकी किसी चेष्टके कारए घबड़ा गया ? वह 
देहाती स्वयं मुर्खे था, कमजोर था, कम दिल वाला था, नासमझ था। उसने अपनेमें 
विकल्प बनाया, मैं जा रहा हूं, कैसे बोलंगा,-क्या होगा, क्‍या मैं ठीक भी रह पाऊंगा--सो 
अपनी कमजोरीसे वह घबड़ा गया | कोई जजका असर. नहीं पड़ गया उस देहाती पर । 
ज़जके होनेके भ्रपराधसे कहीं देहातीकी धोती नहीं ढीली हुई है। उसके ही अ्रपराधसे उसे 
दु:ख पहुंचा है। घरमें १०---५ आदमी रहते हैं, वहाँ परस्परमें कोई बातपर विवाद हो 
जाय, झगड़ा हो जाय तो एककी . दृष्टि दूसरेपर रहती- है | इसने मुझे; यों तंग किया । 
इसने मुझे यों दुखी किया। भरे दूसरेने-तंग किया ही नहीं। दूसरा- हैराव कर ही नहीं 
सकता । ज़रा वस्तुस्वरूपको संभालो'। इस समयमें जितना दुःख हो रहा-है वह सब हमारे 
ही अ्रपराधसे हो रहा है। अज्ञानी रागभाव करता है और दःखी होता है | - 

स्वापराधसे ही घन्ध होनेका वियम--जैसे वह शंख जिस समय काली, पीली मिट्टी 
को खा रहा हो या न खा रहा हो वह शंख अपनी इवेत पर्यायक्रों छोड़कर क्ृष्णपर्यायरूप 
में परिणम जाय तो यह द्वेत परिशणमन, स्वयं कृष्णारूप हो जाता है। इसी प्रकार वह 
ज्ञानो पुरुष परद्रव्योंकी भोगे श्रथवा न भोगे, जब ज्ञानकों छोड़कर स्वयं अज्ञानकी परिणत्ति 
से रूप परिणमता है तो इसका ज्ञान स्वयं अज्ञानरूप होता है। इस कारण यह निर्णय 

खिय्ने कि ज्ञानी जीवके जब कभी बंच्र होगा तो अपने ही अपराधसे होगा । ज्ञानीकी ही 


छ्श च््ा ड् द्दक 
या सभीकी यह वात है। ज्ञावी जीवके जो बंधन होता है वह उसके ही अभ्रपराधसे होता 


है। जद अपने ज्ञानभावकों छोड़कर झज्ञानभावमें परिसमता है तो उसके बंधन हो जाता 


के | पमेमेसार परवेज अंडे उप के 


है, यहाँ यह भाव ले ड्सी प्रकांर जब क्षेयोपशम संम्यवत्व होता है कंम कि क्षयोपशम ह 
से होता हैं। उसकी भी भ्रवधि होती ह्ठै क्षयोपशम . मिटकर. येंदिं उदय भी जीये तो 
सम्यवत्व बिगड़ जीते है ।. यह निर्भ की ओरसे उत्तर है। पर यहाँ उपादानंकी ओोरसे ह 


उपादान और निंमिंचदी ओरसे विपरिण्मनके डेरा इषटान्त-- सह अंगुली सीधी 

है, देखो जब सीधी अंगुली होती है तो थी नहीं निर्कलता है, और ही हो गई तो घी 

(िकलनेका काम होने गो । कोई दहें ०. धीसे: ठेढ़ी भंगुली क्यों हों गई तो सी. 
बता दो कि यों हो गई । अब उसमें बयां बात बताई गा ही. इसके परिणमनेसे . 
यों परिणमन हो गया ।' उपादानेकी ओोरसे तो यह उत्तर है. और निर्मित्तकी ओरसे यह. 
उत्तर है कि इस जीवने इंच्छा उत्पन्न कीं कि टेढ़ी अंगुली कई और घी निकले है । अब 
इच्छाका नि्मित्त पीकर झात्मामें योगको परिस्पेद हुआ, . और, जिसे की थोगेका पर्रिसर्द. 
क्र उसके . धवरीरमें हवा चली और उसके ही अेही। क्र उसके नंशाजाली 


यहाँ यह बताया जा रहीं $ कि जैसे लोग यह मॉनति हैं कि प्रद्वन्‍्योंके भोंग और 
उपशोगसे बंधन हुआ करता है वहाँ यह दृष्टि दिलाई जी रही है कि वरद्॒व्योंके भोग उपभोग .. . 


में बंधन नहीं होता, किन्‍्ठु उस कालमें जो अज्ात भरते चल रहां है उस परिणा्मेसे 
बंधन होता हैं! यदि यह बीत समझे ते आई तो धर्मके तांमपेर कैंवे * प्रेद्रव्योंका: प्यी । 
बिगाड़ करता ने आपके परिसणमरनेंकी हुं न जायगी किं: बहुंचा किसी 
पुरुषकों या स्‍्त्रीको धर्म 'क्रंस्तेका भीवें सवार होता तो घंहने छोड़ें दिया, | श्रमुंक कप: । 
छोड़ दिया, रहें छोड़ दिंयों, छोड़ दिया, खांता पीने ऐसी से कंरेंगें'।- सों कि 
में यदि भंग होता झ्रोने लेंगता हैं । ने हमारा थे दिया । 
ज्ञानसे बन्धनरू ५. :बहुंत से लेकी बात हैं: से ही एक बीर हमारे 
मनमें खेलकी बात उंपर्ज और एक ये ४ साथ ही सीर्थ रहते थे बहुत दिन 
तक । वे जरा बातें ज्य जे हांथमें वर गे | तब तो हमे पैसों 
छूते हो थे | तो हंसने के जे ओज हम तुम्हें बहुंते बढ़िया चीजे दंगे. उन्होंते 
हाथ खोल दिया । दैमेने उनके दाथिमे चवस्वी इतनेमें वे बिगड़ गंए, बोलें तुमने 
पारा धर्म बिंगाई दिया. कि अंगर है बिगांड़ा हैं तो अपना हीं बिंगाड़ी 
तुम्हारा नहीं बिंगोडी: | भाव किया, व (क्या कि खेल है और 
मेने वेहलाऊँ ती पराध- देगा है, ही घम विंगड़ी, आपने तो अपने परिणाम 
छगाड़ा नंहीं । तो प्रतिसमय होता हैं वह नंसे होता हैं. भर जो धर्म होता: 
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वह ज्ञानसे होता है । ह 
बन्‍्धनकी स्वापराधनिमित्तता--भैया ! यहाँ यह बात जानो कि परद्रव्योंके भोग 
उपभोगकृत बन्धन नहीं है और परद्रव्योंके भोग उपभोगके त्यागसे कहीं बन्धन नहीं मिट 
गया । इसमें यद्यपि वे परद्रव्योंके भोग उपभोग निमित्त हैं, पर निमित्त होनेपर भी बन्धन जो 
होता है वह अमन्‍्यके विषयके रागकृत बन्धन होता है, भोगक्रत बन्धन नहीं है । तीन कालमें 
भी भोगोंसे बंधन नहीं हो सकता है! भीोगोंके समयमें जो राग है उससे बन्धन होता है । 
इस प्रसंगसे स्वच्छनद होकर यह बात नहीं लेना है कि भोग करना बन्धन नहीं है इसकी 
स्वयं आगे बात कहेंगे और डाटडपट दिखायेंगे उस जीवको जो बड़ोंकी बात सुनकर अपनेमें 
लागू करता है | जो चाहे कि मैं स्वच्छन्द बन जाऊँ ऐसे जीवको कलके प्रकरण्में डाट डपट 
दिखाई जायगी । आजके प्रकरणमें वस्तुका स्वरूप बत्ताया जा रहा है। बन्धन होता है तो 
अपने अज्ञान परिणामसे होता है, रागद्वेष मोह होना यह सब अज्ञान परिणाम ही तो है.। 
इसमें ही बन्धत है। इसलिए अपनी बात सम्हालो, अपने ही अपराधसे अपनेको वन्धन 
होता है । 
बाह्ममें कुछ करणीयका अभाव--आ्रोचायदेव यहाँ ज्ञानी पुरुषको सम्बोधते हैं कि है 
ज्ञानी ! तुभको कुछ भी कर्म कभी करने योग्य नहीं हैं तो भी तू कहता है कि परद्रव्य मेरे तो 
कदाचित नहीं है और मैं भोगता हूं । यदि ऐसा ठेरा आशय है तो यह बड़ा खेद है । जँसे 
कि लोग चर्चावोंमें कहने लगते हैं कि क्या करें भेया तरित्रमोहनीयका उदय है। उनका 
भाव यह है कि मेरे मात्र चारित्रमोहका उदय है कि सिथ्यात्वका उदय है ।-जैसे लोग जब 
पूछने लगते है कि आप तो पहिले बड़े वैराग्यकी बातें किया करते थे, धर्ममें श्रापका बड़ा 
चित्त लगता था। श्रत कैसी हालत बना ली है कि इन बातोंमें कुछ समय नहीं देते । तो 
सीधा कानुनत बोल देते हैं कि चारित्रमोहनीयका उदय है याने मिथ्या तो हम नहीं हैं, लक्ष्य 
तो हमारा ठीक है पर चरित्र मोहनीयका उदय है, सो ब्रत, नियम, संयम, त्याग नहीं हो 
पाता है। ये वचन तुम्हारे स्वच्छन्दतासे भरे हुए है या तुम अन्तरमें खेदके साथ बोल रहे 
हो ? जरा इसकी परीक्षा तो करो । * 
कांमनाके सदूभाव व असदूभावकी निरख--भैया ! यहाँ प्रायः स्वच्छन्दतासे भरे 
हुए वचन निकलते हैं । भीतरके खेदके साथ, पश्चातापके साथ ये वचन निकलें तो- शोभा 
है । यह जीव करना तो कुछ चाहता नहीं है धर्मको बात और बातें बनाता है इसे कहते हैं 
स्वच्छन्दता । तू यह कह रहा है कि परद्रव्य मेरे कुछ भी नहीं हैं श्रौर मैं भोगता हूं । भरे 
जो तेरा नहीं उसको तू भोगता है तो तू खोटा खाने वाला है, खट्टा खाने वाला है, धोममें 
पड़ा हुआ है | है भाई तू यह कहता कि परद्रव्योंके उपभोगसे बंध नहीं होता, इसलिए 


३ हर. ३ > 

भोगता हूं । वात कलकी आ रही हैं । कलकी वार्ते पकड़कर रवेच्छाद होकर यह. ओगनेकी हे 

बांत कर रहा हैं कि तुम्हीने तो-बताया थी ग्रोचार्यदेव ! कि  उपभोगकी' भौगनेसे बंध नहीं के 
छेतों इसलिए भोगता हूं.। उस स्थतिपर:त्‌टैंटे सोच क्रि तुम्हें: भोगनेकी इच्छा है या बिता" | 

इच्छा बिना भोग रहे हो । अदि भोगनेकी दच्छा बिना -ज्ञानेरूप: होता सत्ता आपने : रवझूपमें -. 

निवांसकी दृष्टि र4ेती हुआ भोगता हैं तो बच्ध नहीं हैं और. जो भोगनेकी दल हम 
वही- इच्छा तो अंपराध: है सो अपने अपराधसे 'सिंयमसे बन्वको प्राप्त होता है। - के ४02! । 


स्वयं गुण बेताना शुणहीनताका लच्॒णं-- दूसरे जानी पुरुष करें.कुट क्ी,-पर उसके 


के र्क र 
हैं पर पीतरमें ऐसा है कि वध नहीं है है अपने जो में संदा अपने अपराध ही देखे, 
प्र दूसरोंके गुर देखे ८) हा । मल 
अपनी हिमा जतानेसे अवनति-- सम्यटेसिट ज्ञानी पुरुषकें गुण भी हैं और 'होष 
श्षी हैं, जो शागॉर्दिक हैं वे दो हैं, और जी ८ मिर्मल|है वे 3 के गुण हैं । दूसरे हम/ज्ाती 
पंद्षके गुर ही थे (करें और अपनेकी दखनेका यरदि:अवंसर बनाएँ तो अपनेमें दो द्वेखा 
₹।मेरेंमें ये दोष हैं, प्रेम ये दोष हैं,-गुरंग है, हे दो:। 'शुरणोकि :बतानेसे गुणोंपर 
पा “गौरव कर भुंगा हल्के हो हैं: /गुणो्मे मे खूबीं नहीं रहती इसलिए: अपने 
दोष देखो अर 5 रे ज्ञानीके शुण तिरखो । दूसरे नीकें. गुगा पतिरखंता -भीः अपने: ही गुणों 
क्षा समय है है अपने हीं शुरोंकों “ मिरखकर गेंका :: समर्थले ते: करो +इसरोके गुण 
लिंस्खेंकेर ख्रपने गेंका समर्थ :कश्ल 2०4 अल हु 
... ज्ञानरूप बसने पिषयोंदी सम्मति- 7 ते पुरुष: त्‌ अपने अम्तरमें यहे ता 
तेरे भोगः भोगनेंकी है .या-नहीं एलहीं यो इच्छा;हैं/तों बेर 
ह्ी :्राप्तहोगा-। लिए तु: केवल: पृ -करं-कि झानस्वेखूप -रहँते है५ ठहर जा 
एक ही बततकी हैं « ऋरनों है 2" रह जाता । छ. यहाँ वहाँकी फिक्र नहीं, मे 
बात नहीं ल्ट्न्ता ए याने एक हूंष्टिःकरके 7 गए । तु; तो .अपनेकी ज्ञानस्वखूप 
निंहारता जां। होता! बेय है उपयोग |ने दें । _मदि ज्ञानएवहूप नहीं नि र 


संमर्यंसार प्रवचन: अंष्टमं ! पुस्तक 0 व 
देश नहीं! है । बा 
ज्ञानीके कॉमचारके अभावपर एक देध्वन्त- ज्ञानी'जीवकेः यह बात सम्भव ही है 
कार्य /कर रहा है; भोग भोग: रहा है पर ग्रेन्तरसे--उसके। इच्छा तहीं-हैं।।: जैसे किसीके .दृष्ट 
विथोगः हो गया बंहुंते ही प्यारा, बहुत:ही सरंल,-एक मात्र +सहारा-था। वह गुजर। गया (. 
जिसे कहते हैं दीपक बुक गया, उसके-; दुःखका वंयो-ठिकांता है; रात: दिन पागलसा फिरता:. 
है। लेकिन एक:दिन भूखा रह जाय, दो-दिनः भूखा! रह जाय; खाना: पड़ता; है; रिश्तेदार जब 
रदरती.- खिलाते हैं; खाता जाता है आँसः ढलकाता.:जाता! है, रोता ज़ांता है।।खानेकी इच्छा: 
नहीं: है, यह स्थिति ःउसकी 'ञ्राः जाती है । 5 कह दि 
: : >ज्ञानीके काॉमचारका अभाव-+इसीः प्रक्रा र॑-ज़िसको यह सारा;संसारसायारूप: दिख.. 
गंयों, अन्तरमेंःपरमार्थके अवलोकनकीःतीब भोवनों हो गई उस्ले, सर्वत्र; कहीं: सार: नहीं दिखता: 
और !एक प्रात्माके: ज्ञायकस्वभावके .अ्रवलोकेनमें: जो |: उसे झ्रान्तन्द मिला. है: उसके स्मृति. बनी 
रहती है, / ऐसे उस आनंन्‍्दकें रुचिया ज्ञोनीःपुरुष  बोह्य/परिस्थितिवश <गृहस्थीमें : रहते: हैं; तो 
भी ने! रहनेके बराबर :कहे/जातें हैं।ः:ज्ञानीको कार्य। करता तोःउचितः ही नहीं: है:भऔर : जो 
प्रद्रव्योंकी  जानकर:भी ,उसने ल्‍भोगा: तो यह;भी. योग्य-: नहीं: है; परद्वव्योंके- भोगने वालिको 
. तो लोकमें चौर औरः अन्यायी कहंतेः हैं । दूसरेके घंरकी चीज उठा जाये झौर: मौज .मारःरहे 
हैंःउसे तो लोग अन्यायीः: कहेंगे नो, यह' परमोर्थपर अन्यायकी :बातः चल; रही-है।। शा) 4... 
“5६ ।भोगकी स्थितिमें भोक्ताका ही-अनथ्थ संभव--शैया |! हम्-बाह्यपदार्थोंकी: :परद्रव्यों 
को समेर्फ लें कि इनका स्वरूप यारा है, भ्रस्तित्व- जुदा है; मैंरा।येः कुछ: परिणाम ;; करते: 
तहीं है,में उनके परिशमतःकंरताउनहीं ऋ यह तो! निमित्तनैमित्तिक़ सम्बन्धकी बात?है कि 
श्रेन्य “द्रव्योंकाःनिमित्त॒मात्र प्रा्कर 5उरपीदान परिणतिं बन जाती। है; पर कोई: पदार्थ . अपने 
प्रदेशोंसे “बाहर: अपने: गुण अपनी | पर्याय कुछ वहीं) कर:सकता है:॥- पर्‌द्रव्योंको;अज्ञानी: भी 
भहीं भोगता किन्तुं/कल्पनामें: मानता:।है- कि! मैं परद्वेव्योंकी; भोग रहा; हूं।। .भोगे तो भोग :क्या 
हैं। भोगोंने भोगा हमको ॥:हमे भोगोंको। क्या : भोगते हैं,:उत्त/भ्ोगोंकाहमत्ते क्या: बिगाड़ लिया 
पर» भोगोंके हारा हम॑-भुग गए, उसंसारमें रुल-गए: ओऔरं:विचिन्न: परिस्थितियां-पप्राप्त कर : 
- लीं । परंद्रव्योंकी कोई. नहीं:भोंगेता, भोगनेकी, सामथ्ये-ही नहीं: है--क़िन्तु अपनी ही कल्पतामें 
.. यह “भज्ञानी परद्रव्योंकी| विषयमात्र करके अपने आपमें कल्पना: बनांता। रंहता-है । य्रही पर- 
. द्रव्योंका भोगेना केहलाता! है 3 0 आय 
। स्वेनिगंतः आनन्दम परनिर्गंतंताका अमं--भैया:! खाः तो। रहे खुदका-और.-अ्रस हो. ह 
. “'जांय कि हम इनंका-खा/ रहें हैं - तो खाने बलि ।यह समभतैःहैं कि मैं इत्त प्रेरद्रव्योंका भोग... 
करता हैं।  ज्ञानी-जीव भोग तो करता, है अपने : हीः परिणमनकत : जो कल्पता:उठी. जो . 
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क्ने४ 
विच्तर ६१ जो तक हुशी+ प्ने हो रिणुमनकी है) नम हो गयीं किम 
प्रद्रव्योंको झोगता हूं उसकी ऐसी *' रत है. जैसे रूपमें सु्तियें । 
रसे सुख मानने त-वार सगे भाई हो गए लके लिए, खानिकीं 
की नहीं । तो सोची बुव लें» २० छचछी तर खण्येंगे रहेंगे 
सो दुवा उनकी वडी पे और कजूः ) ॒ः दिन भी नह ञ्र्च्छी 
तरह खिंला ( दिया फफ्र ये ः[ ऊ | सो शाते ही खुश टॉक ९ 
बोली शा गए, ध्या ? हाँ भा गए बोर्ल (2 ० हो मैया बोले कि बुवा जी जो 
खिलावोगी खायेंगे | शत्सी तो ४ हो आवी, खाता तर्यरे करती 
हैँ पड़े उतारकर एक एक गांवसे तालावमें ने खले गए 
२ घंटे बादमें श्री) दिर गए, मा हे लग गए ) र्‌ घंटे दे खाता 
खाने हुवे । उन भी घंटोंके बुवाने वेग! ञ्रौ रजो भी 
थे कोर्टमें ब उठाकर एक वर्नियी ४०-५० झूपयेमें शिरवी रखें 
या और जे पे झकर, २ ले भाई । धरे र भें 
बनाया ) पूड़ी कचौडी हुलुवा ब बे चारों भी गए, भोजन बैठ गए । 
हलुव पूड़ी पकौडी खत जाएँ और कहते जाएँ. कि केवी बहुत बे ( भो बनायी तो 
( बोली, खाते जीँव। तुम्हारा ही तो समझा कि ि बाले ऐंसा 
ह्ठीती कहते ९ । उन्हें पती नहीं पड़ी रे यादें सो कहते गये र्कि बुवाने 
(द ढ़्या खिलाया गलैर वी वि दें, बोल रही- हैं । फिर एक बार भश्ी 
दिया । 5 कि खडे यो यह तुम्हारा । जब खी चुके, के) 
ने गए तो ते मिले । ० ॥ कपड़ें में १ तो बुवा कहती हैं: वि 
कहती थी न खाबों यह ह्दी तो माल हैं। 3 तलब था कपड़े भर 
सा समान (नियाके गंदी गिरवी रख और उनसे ही पली खिलाया हैं: 
सब खाती टट्टे (ही ओर नम थीं बुवाका ( रहें 
- अच्वानीकें मप्ननेवत ह्य एनी जीव जोग सह ह्ठ 
झपना ही स्तुके परिणमतरकों | भोग, नहीं है। वे तो गति हों 
नहीं है) क्रो कीई पोगता 6 ' भोगते दें खुदक ही और हो गया कि 
डून विष ( पदार्थों भोगता है । तो पदार्थ जी, नहीं जा उनको 
जबरदस्त ह्प है, तो के भोगने वी परर ओर अ्न्‍्यायी के 
हैँ । तो यह ४ भर अस्याी हैं। श्य लगा देंगी ः 


र्मार्थसें बोर वह 
( पूर्व प्रकरणमें गे बात कही गई थी कि उपयोगसे वध 'लहीं होती 
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: है ॥. बह-इस प्रकार सम्रभना:कि, ज्ञानी. बिता- इच्छाके पंरकी परंजोरीसे उदयमें आए हुए. | 
को भोगता है, उसके बंधः तहीं:होता.और- जो इच्छासे-भोगेगा सो .इच्छा. ही: अपराध है. उस. . 
भ्रपराधके होनेपर बंध वर्यों न-होगा ?... . ' त 
| वाञ्छकको फलमें कर्म की-निमित्तता--मैय)..! और भी सोचिए-कर्म अंपने करने 
वाले कर्ता-पुरुषको श्रपे फलके.साथ जबरदस्तीसे तो नहीं लगाते कि तू मेरे फलको भोग, 
कोईसा भी-कर्म हो, क्रिया हो. दुकान: हो, तन,. मंनकी चेष्टा. कर परोपकारका बर्ताव हों 
कोई भी काम इस जीवको, कर्ताको अपनें:फलके साथ... जबरदस्ती नहीं लगाता किन्तु कर्म- 
फलका इंच्छुक होकर कर्मफलको -कर॒ता हुआ यह जीव- उस कर्मफलको पाता है। जो ज्ञांन- 
रूप हो, जिसके रागकी. रचना न रहे, कम करते हुए .कर्ममें रागरस नहीं है ऐसा संत ज्ञानी 
कर्मको:करता- हुआ भी कर्मसे नहीं. बंधता, किन्तु न.बँधते हुए कमेंकी.करता हुआ्ना भी कंमंके. 
फलके त्यागका- उसके स्वभाव पड़ा.हुआ है । 
आशयमभेदसे भविवव्य भेद--भैया. ! आ्राशयक्रे: भेदसे:सब बातोंमें भेद हो जाता है.। 
एक. पुरुष- परोपकार इसलिए करता है, दुःखी जीवकी सेवा इसलिए. करता है कि मुझे 
पुण्योदयसे: पाये; हुए सुखमें भ्रासक्ति न हो. जांय शौर .संसारके दुःखका मुझे ध्यात बना रहे | 
और इन शुभ सेवावोंमें समय लगनेसे विषयकषायोंका मुझे अवसर न रहो, ऐसी सेवा करने 
को शुभ झ्राशय कहते हैं।.. और कोई ऐसा. भी: आशय रख सकता है कि मैं कुछ दीन 
. दु/खियोंके कामकी बात बत्ताऊं तो लोक़में मेरा. न|म- होगा ।.. इलेक्शनमें खड़े होंगे तो लोगों 
का मुझपर भ्राकर्षेण होगा । लोग: समझेंगे. कि ये- बड़े. सेवाभावी. हैं। यह,आशय भी परोप- 
कार करा सकता है। देखो, भेय़ा ! झ्राशंय्के भेदसे भवित॒व्यका भेद हो-जाता है । 
. किन्तु कम करते हुए जो, फलका इच्छुक है वही. उसके फलका भोक्ता है.। इस कारण ज्ञानी 
ज्ञानख्प होता संता कर्मोके करनेमें राग नहीं. करता । उनके फलकी भविष्यमें इच्छा भी 
नहीं करता, ऐसे ही संत. घुत्ति, ज्ञानी कर्मोत्ते. नहीं. -बंधते ।. काम केवल एक ही करना है । 
एक ज्ञानस्वरूप अपने:आप्रको देखों:। यंद्‌ मैं ज्ञानस्वरूप हूं, ज्ञानभावके अंतिरिक्त श्रन्य कुछ 
. ऋरता, नहीं: हूं, अनुभवके भ्विरिक्त और . कुछ भोगता. नहीं. हूं, इस तरह अनेकों ज्ञानमात्र 
'निरखो, यही-एक-कामे करवा: है.।. इस:एक कामके करनेमें-वे सब बांतें श्रा जांतों हैं'जो 
हमें. नहीं करना है ।. ... . 
| ज्ञानमात्रके . अहणमें सबेपरपरिहार -- जैसे वनस्पति. लाखों किस्मकी हैं।. कोई वर्न- 
.. स्पतिका“नाम-लेकर त्याग करे तो वह त्याग नहीं कर सकता है। और उनमेंसे १०-५४ का - 
नाम लेकर यह-कहे/कि बाकीका त्याग. किया,..तो. १०-५ नाम रखनेका ही अर्थ यहं हु ३.न 


. ह०छुस्ी प्रकार देंगे किल-किरे दुर्भावेंसि दूँ * 
२ तू करें तो हम दुर्भावोंका पार-नहों. 


लाखों वंनसतिं त्याग किया । . 
पर दुर्भावोंसे 5. होनेका येत्त के... 
$॥ किन्तु एस अपनेको शर्ते, 
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की सेवा न करे तो राजा क्‍या जबरदस्ती उसे कुछ दे देगा ? नही ।इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि 
परुष विषयोंके अर्थ कर्मरजकी सेवा नहीं करते तो वे कम भी नाना प्रकारके , सुखोत्यादक 
भोगोंको नही देते हैं । इस प्रकरणामें यह दिखाया गया है'कि कर्मफलकी चाह रखकर कर्मो 


को सेवें तो कर्म फल देते हैं और कर्मफलकी चाह न रखकर कर्म भोगें तो वे कमंफल नही 
देते । पा हो । । 
निष्काम कर्मयोग--भेया | निष्काम कर्मयोग जैसा किः अन्यन्न कहा “गया' है वह 
यहां बताया जा.रहा' है किनिष्कोम कर्मयोगमें और जैबसिद्धान्तके इस विष्काम कर्म योगमें 
भ्रन्तर इतना है कि निष्काम कर्म करते हुए भी मुक्ति ज्ञानसे हो मानी गई है। जब कि कोई 
लोग निष्कांम कमेसे ही मुक्ति मान लेते हैं। निष्काम कर्मकी स्थिति ज्ञानी जीवके बीचमें 
श्राती है ऐसां दिखानेके लिए इस निष्काम कर्मयोगका “यहां वर्णन है । पर कोई जैसे ज्ञानसे 
मुक्ति होती है ऐसे, हीःअश्चुभक्तिसे भी हो जाती है, निष्काम कर्मग्रोगसे' भीं हो जाती -है । 
ऐसा- माने तो मोक्षमार्ग अ्रब॒ सुनिर्श्चित एक ,नहीं. “रहा 4 मुक्ति ज्ञानभावसे ही होती है। 
निष्काम कर्म और प्रश्चुभक्ति मोक्षमार्गी पुरुषके मार्मके बीचमें आता रहता है। इसी प्रकार 
हे ज्ञानी जीघ + सै अपनेको एक ज्ञानस्वेरूप ही निरख | 

सकामकम से कम फलका हृष्टाब्त--इसमें यह कहा जा रहा है कि सराग परिणामसे 
ही बन्ध होता है और बीतरागं 5परिणामसे मोक्ष होता है । , जेसे कोई किसी श्राजीविका 
आदिके रागसे, लोभसे राजाकी-सेत्ा करता है तो राजा भी उस सेवकके लिए झआजीविकाका 
ढंग देता है । इसी ,प्रकार ग्ज्ञानी जींव पुरुष शुद्ध भ्रात्माके श्रनुभवसे उत्पन्न हुए भावसे च्यूत, 
होकर उदयगत कर्मध्ूलिकी सेवा:कृरता है विषय सुखके लिए तो पूवेमें उपाजित पुण्यकर्म 
रूपी. राजा इस'जीवक़ो- ज्ुना सुख देता है । भ्रथवा विषयसुखके ,,उपासक भोगोंकी इच्छारूप 
रागादिक परिणामोंको देता हैं +-र्जाकी सेवा कोई करे धनके लोभसे तो राजा घन दे देगा 
या धनका कोई ढंग दे देंगा | 'जैसेश्राजकल लाइसेन्स दे दिया | कोई.ऐसा उपाय दे दिया । 

सकामकझूम से कम फल-३-इसी प्रकार. यहां कोई सुखके वास्ते विषय सुखके लिए कर्मों 
की सेवा करता, है, कोई कार्म करता है तो पूर्वमें बँधा हुआ जो पुण्यकर्मरूपी राजा है वह 
इसे क्या दे देगा ?' रागादिक पुण्यकर्मका फल । पुण्यकर्सेफल मुख्यत॒या राग, है, सुख नहीं है.। 
पृष्यकर्मके उदयमें रागका सुल्लसे मेल है," पर उदय ,पुण्यका-हुआ- और, सक़्लेश>बन रहे -हैं 
ऐसी भी तो स्थिति आती है । जैसे लाखों करोड़ोंका धन है. जिसके पास तो उदय तो उसके 
पुण्यका' चल रहा है पर उनकी भ्रन्तरज्ज स्थिति देख लो, बेचैन हैं, चितातुर हैं, रात्रिको 
चींद नहीं आती है, घबड़ाए हुए फिरते हैं, हवाई जहाजसे कहीं इधर भगे, कहीं उधर भगे 
ऐसी स्थिति है श्राजके करोड़पतियोंकी । तो पुण्यसे सुख मिल जाय यह तो जरूरी नहीं है 
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कोई बुलाता है | अधंनींद सो रहा है और कोई-नाम-लेकर बुलाएं तो नींद खुल ,जाती है 4. 
अगर दसरेका नाम लेकर चांहे जोरसे पुकारे तो नींद “नहीं -खुलती;.पर खुदका: नाम चाहे? 
कोई चीमेस्वरंसे- पंकारे तो शीघ्र-तींद खुल जाती हैः। ऐसा -नाममें विश्वास है 4: . किसी 
 प्राटियो; पर ४०-५० नाम लिखेहों औरं-उसपर एक आपका -भी नाम हो:तो आपः-सरसरी: 
निगाहसे देखनेपरं-भी अपना ताम“बहुत जल्दो देख लेंगे.औरोंके माम-देरसे देखेंगे ।.. तो जैसे: 
- अपने आपके: बारेमें नाममें संस्कार घुसा; हुआ. है. कि:मैं. यह: हुं इसी: प्रकार ;उस/ज्ञानस्व॒रूपू:: 
का ऐसा संस्कार कर लीजिए--सोते, चलते, उठते, बेठते :सं्वस्थित्तिमें-मैं: ज्ञात्नमान्न/हूं; 
तन्यस्वरूप: हुं जो अस्तरमें अ्रन्नाटा अ्रनुभव:किया कि यह- मैं ज्ञानमात्र- हुँ--ऐसा- अनुभव 
यदिःकिया तो इंसीसे-पूरा- पड़ेगा । न पुण्यके -उदयसे. पूरा पड़ेगा, न पापके उदयसे.पूरा.. 
पड़ेगा.। ् ५ रा हा आम 
-« अज्ञानीके शुभंभावों द्वारा पांपबवद्ध पापानुबन्धी * पुण्य --अथवा कोई जीव: नये: पृण्य-* 
कर्म बांधने के लिए भीगोंकी इच्छा; श्रौर निदात-- रूपसे शुभकर्मोंका अनुष्ठान करता: है,-जेसे : 
सुख मिले, विपतियाँ:-दूर-हों, घर सुख : चेनसे रहेः :इसलिएं कोई पुण्यकर्म करे, एक. विधान 
करलें, एक-जलें बिहार करंलें,. कोई एक यज्ञ सचा. लें, सो. पृण्य: बाँधनेके लिए शुभ;क्षियावों.- 
का कार्य करता: हैः।5उद्दंदेश्य उसकी है. कि. :सुख,-ज्रेन हो, ख़ूब भोग सम्पदा.,मिले तो उसे 
क्या मिलेगा ? ; पांपानुबंधी: पृण्य मिलेगा ।:- पहिंले तो यही क़ठित-है:-कि पुण्य उसका बंध. 
जाय । क्योंकि जिसकी नींव ही खराब है, श्राशय ही उल्टा है, संसारके भोगोंकी चाह लेकर. 
किया जाने-वाला- धर्मे-कांये है -तो-छउस कार्यके करते... हुए. पृण्यःबंध हो-जाय-तो पहिले तो 
यही कठिन है कि .पण्ये बंध जाय । हे व पृ 
धोखा कहाँ ?:-- भैया ! कर्म पौदगलिक हैं । उत् कर्मोके :चेतनाः नहीं: है जोःबह-धोखे 
में. आ-. जाये । घोखा देता है जीव और धोला-खाता है जीव । पुद्गल न-धोखा -खातें। हैं, नः 
धोखा देते हैं। पुदगलेमें जीव नहीं :है, ::वेतन नहीं है-जो वह पुद्गलकर्म घोखा:खा:जाग्रः कि 
यह -बेचारा: देखों भगवानके! आगे खुबःत्ाच रहा है, -खब गान तान-कर रहा: है: तो..-:इसके 
हमने बंध यो पापकर्स न बँधे ।-ऐसा:घोखा पुद्गल नहीं खाते: हैं. | -पुद्ग लेका-तो जीवःपरि- 
: शामके साथ निमित्तनेमित्तिक-रुम्बन्ध- है अन्तरमें जैसा आश्रय है :उसके अनुरूप विखसोप- 
: चय कार्माणवर्गेणा कर्मरूप वन जाती हैं । कोई भोगंकी इच्छा की लिहाज़से, श्राशयसे:-पृण्य- 
_ के बाँधनेके लिए शुभ कार्यकी करता है तो पापानुबंधी कमेका:बंत्व होता-है; और पापा- 
सुबंधी. कमेखपी राजा-कालान्तरमें भंविष्यक्रालमें मोगोंको. देता तो है,ः मिलते तो. हैं इन्द्रिय- 
. “विषयोंके साधन; पंर निदान:-बंबसे शाप्त जो बंध हैं वे नरकोदिक दु:ख-परंम्पराको बढाते हैं 
_. खोदे झाशयसे कोई शुभ-काम किया जाय तो: उस प्रसेंगेमें-थोड़ा :मंदकपाय-कथ्ी श्राता है..तो 
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पृष्यबन्ध होता तो है किन्तु निर्दान बन्धसे वे कर्म बँधे थे, निदान बंधसे ही वे भोग मिले हैं 
सो वे भोग दुःखपरम्पराको बढ़ाते हैं । ५ 
निष्कामकर्म योगीके संसारफलकी आपत्तिका अ्भाव--जैसे वही पूर्वोक्त पुरुष श्राजी- 
विकाके निमित्त राजाकी सेवा नहीं करता है तो वह राजा भी उसे कुछ भोगनेको नहीं देता 
है, इसी प्रकार सम्यग्हष्टि जीव पूर्वमें उपाजेन. किए गए उदयागत पृण्यकर्मके उदयसे, कभी 
आात्मीय प्रानन्दसे च्युत होकर विषय सुखके लिए उस-क्रमेक़ो डप्रादेयः बुद्धिसे नहीं, सेवता तो 
कम भी रागादिक परिणामोंको नहीं देते | 
आशाके अभावसे कर्म फ्लकी अगति-- एक जगह प्रात्मानुशासनमें लिखी है कि 
संसारी जीवके २ इच्छाएं होती हैं--एक तो धन वेभव मिले और एक मेरी जिन्दगी बनी 
रहे । दो ही तो मुख्य इच्छाएँ हैं| बच्चे, बूढ़े और जवान सभीको, ये:ही दो इच्छाएँ सत्ताती 
हैं। बच्चे भी जानते हैं कि यह दुवर्ती है, यह चवन्नो है, यह अठन्नी है । उन्हें अगर छोटा 
दाम दे दो तो वे फेंक देते हैं। तो धन वैभवक्री इच्छा-ये दो ही संसारी जीवके लगी हैं! 
सो जिनके ये दोनों इच्छाएँ लगी हैं उनको के दुःख देते हैं। और इन दो इच्छावोंको छोड़ 
दें तो कर्म, उनका अब कया कर लेंगे बतद्षावो.? कर्मका यह तो विपाक था कि दरिद्र कर 
दें। निमित्तदष्टिसे कहा जा रहा है अ्रथवा मरण करे दें। जो भ्रकिज्चन्यका ही स्वागत 
करता हो और मरणाका स्वागत करता हो तो कर्म उसका क्या कर लेंगे ? कर्म उसके लिए 
सव व्यथ हैं | 
निर्वास्छकके कम की व्यर्थता-- इसी प्रकार जो विषयसुखकी चाह ही नहीं रखता है 
उसके लिए कर्म व्यर्थ हैं। जो विषयसुखकी चाह करेगा उसके लिए कर्मोका उदय रागपरि 
णामको देगा । सुखकी देते फिरें, यह उनके बसका नहीं है | पृुण्योदयसे. वैभव मिल गया तो 
रागपरिणाम वह कर्‌ देगा । श्रव सुखी होना ढु खी होना यह ज्लाज्नपड़::सिंश्वर 'है. हमे आप 
दावोंसे ' बच सकते हैं यां नहीं, यह “उस पुरुषके ज्ञान भर .झन्लानपर निर्भर है [.पुण्य कम 
जिन रागादिक परिणामोंको देता है वह शुद्ध आत्माकी भावनाका,नऊ़्यू करने वाला है जीव 
का जो श्रलौकिक वैभव है उस शुद्धकी भावना करो | शुद्ध श्रात्माकी भावनाका -विनाश होता 
. है तो तीन लोककी सम्पदा भी व्यर्थ है । और शुद्ध झ्रात्माकी भावना रहती है, शुद्ध श्रात्म 
स्वेख्पकी दृष्टि रहती है, अपने आपको श्ञानमय मान, लेनेका पुरुषार्थ जगता है' तो यही 
सर्वोत्कृष्ट वैभव है दुनियामें । ' 
भावसे मवितव्य--कोई मुझे जानों या त जानो,.इससे विभाव और अभावका 
हिसाब नहीं बैठता है 4 परमार्थ उपयोगमें है, शुद्ध आनन्द मिलता हैं तो समझो कि वैभव 
इमारे पास है और शुद्ध आननन्‍्दका विनाश होता है, याने सुख या दुःख होता है तो समभो 
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कि मेरे पास वैभव-नहीं है.। बोई सम्य्टृष्टि जीव:जव कि :उसके संकल्प-विक॒ह्प - परिणाम... 


नहीं: है तो उसे समय उसके तिबिकल्प समतापरिणामका अनुभवन : करनेका भाव रखता... 
है।। और ज़ब सेमतापरिणाम- नहीं है तबः संम्धग्दृष्टि कहीं न॑.कहीं गिरेगा अपने गृहसे, उठ- . 


कर.। - किसी रागमें गिरेगा ।-सम्यस्टृष्टि हैः तो क्या-?. उदय तो चारित्रमोहनीयका है.।:य 


गिर रहा हो -वहु सम्यर्हृष्टि.तो-वह अपनेको ऐसा सावधाज़ ,बत्ाता/ह कि-मैं अधिक बुरा न 


.. गिरू। विशयेकपायसें प्रशस: ले: दोऊ। हि कक है 


पृण्यासबंधी- पुएय--सो मैया:! विषयकषायसे:बचनेके 4लिए वह ब्रुत,-शील, दान; 


पूजी आदि शुभ कंमोकी करता; है तो भी भोगोंबी श्राकांक्षासे याने निदान: बंधसे-पुण्यकेसेको ह 
नहीं करता । -तव उस. स्थितिमें जो-युण्यकर्म -बत्तता: है-वह-पृण्यानुबंधी पुण्यकर्म: है अज्ञानी., 
 जल्विके पुण्यकर्म बनतां?है: कतो-पापानुबंधी पुण्यकर्म- बनता है और ज्ञानी -जीवके पुंण्यकर्स बनता 
है तो प॒ण्यानुग्ंवी पुण्यकेम बनता है । यह-पृण्यानुबंधीका बंध: करने ताला: अगले भवमें तीर्थ-. 

 कर:चक्रवर्ती, बलदेव आदि बंनेंगा ॥ सो वहां: भी सम्प्रदायरूपसे आया- हुआ: जो पुण्यकर्म है 


सा, सो भेदविज्ञानकी वांसनासे वासित अरब भी है, इस कारण और भोग़ोंकी चाह करने जैसे. 


. रागादिकरूप:परिशामोंको- वहीं देता <है;। हि 


नीकी दृष्टिमें मोगसुखः एक -: विपत्ति--सम्यग्हष्टि-जीवके पृण्यानुबंधी .पुण्यका उदय 


लगतां:भी है, रागंपरिणाम भी: करता है; मगर भोगोंकी. आकांक्षारूप. रागपरिणाम- नहीं 


करता हैं। उस समयमें उसके ,ऐसा भाव नहीं होता कि ऐसा सूख मुझे वहुत काल. -तक 
मिले +. ऐसा राशपरिणास:सम्यस्दृष्टके: नहीं होता-है,. .किन्तु, अ्ज्ञानीःजीवके  होंता है। 
- अंज्ञानी जीवके सुख ध्ोगते. समय ऐसा-अआ्राशय रहता है कि ऐसा ही खुब सखः-मिले.] .किन्तु 


ज्ञानी-जीव सुखके”प्रंसमंड्रब्ियोग बुद्धिको भावता-करता. है:।. शुद्ध झ्रात्माकी: भावनासे ्यत 


होकर यह सुख भोगा जा रहा है, यह-तो एक-विपदा है । इंसेसे-अपना पूरा न. पड़ेगा ।. वहूं 
 शानी जीव ऐसे -सुखको जंहीं. चाहता - है | 


“शासीके भोगसुखमें अनासंक्ति--जैसे जिसे -फाँसीका -.हुक्‍स दिया गया. है उसे खब 


। द - बढ़िया भोजन भी: दिया जाता :है,.. वढ़िया.. मिठाई दी जाती है. कि खावों खब मनचाहा.। 
परन्तु जिसे विदित है. कि यह फांसी दिलानेसे पहिले मन खुश- किया जाता. है, ऐसा -कायदा 


। खब खा पी लो खानेकी तरस से रहे । तो उसे 


.. भी-बालीमें परोसी गई बढ़िया. मिठाई. खुम होकर खाले, चलकर 


... ऐसा फोई नः होगा-।. - उसके तो अभी प्रा संकट में हद 


दूत सलपर मिठाई खाल 
३ । उसे खाना वीना कहाँ सुहायेगा ? 


| या खानेमें मन लगता है ?. क्या बह. ः 
 आनन्दसे साता- है? शायद ही कोई; ऐसा. विरल्ा-होगा:: जो फाँसीका हतम- दिया जानेपर 


2, 
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भाव भासनासे जुदा हुआ जाता है-तो नरक . निगोद .जन्ममरणा:. रंसारके संकट ये महान .. 
क्लेश -भोंगने पड़ेंगे । सो-भंरतेश्वरबीः दृष्टि शुद्ध आत्मतत्त्वपर- रहतो है, इस कारण वे भोग 
विषय; लोगोंके मिलन॑ःजुलन, ठाटबांट इनके बीच रहते-.हुए भी- वे सबसे.विरक्त रहते. हैं... 
 'परद्रव्यनतैं भिन्‍न आप तें. रुचि-सम्यतेत्व भला- है: सवे-परद्रव्योंसे. भिन्‍त. एक शुद्ध-ज्ञानमात्र- 
भाव, जाननमांन्न भाव॑में ही रुचि - किए : हुए है. इस कारण यह ऐसे - रागपरिणाम्रको नहीं. 
करता:कि निंदानःबंध करदे, भोगोंकी अ्राकांक्षा-बना दो |... .. ....: 
पुण्यानुबन्धी प्ुणंयकोी तत्त्भावनापर अनाक्रामकता--पुण्यानुबंबी .कर्मके उदयसे . 
_भवांतरमें तीर्थंकर चक्रव॑र्ती,- बल्देव आदि बड़े  अ्रभ्युदय प्राप्त: होते-हैं.। पूर्वभवमें भाये गए. 
भेदविज्ञानकी वासना कुछ भी "रहती है तो उप्के कारण वह रागपरिणामको नहीं करता, 
जो रागपरिणाम भोगोंकी इच्छारूप॑ है, . विषय. सुखको- उत्पन्न करता है, शुद्ध झत्माकी 
_ भांवनाका-विनाश करता. है ऐसे. रागादिक परिणामको यह ज्ञानी जीव नहीं करता, किन्तु 
- समस्त! जानकी व्यक्तियोंमें -अभेदरूपसे अ्रवस्थित परमार्थ साक्षात्‌ मोक्षका, कारणभूत शुद्ध- 
... आत्माका सम्बेदन अथंवा शुद्ध श्रात्मसम्वेदतका - संस्कार उतके बसा रहता है ।.. इस. प्रकार 
: ज्ञानी जीव अपने शुद्ध जाननस्वरूपकी: हष्टिके बलसे सदा संकटोंसे मुक्त रहता है । ह 
निष्काम कर्मंयोग--तन, मन; वचनसे चेष्टा करते हुए यदि कोई उसके एवजसें 
सांसारिक सुख:चाहे तो इस प्रेकारके कर्म बनते हैं .कि अगले -समयमें भी उतके.उदग्रमें राग 
_ उत्पन्त होता-है। और राग संसारका बाधक है; इस कारण .प्रमत्त-अवस्थामें निष्काम कर्म 
- - योग बहुत आवश्यक चीज होती है ।.- अन्य सिद्धान्तोंमें निष्काम कर्मंयोगमें और ,जेनसिद्धान्त 
..निष्काम कर्मयोगमें सात्र इतंना हीः. अन्तर है कि. जैनसिद्धान्तमें निष्काम कमयोग शान्तिके- 
 उपायका श्रेंतिमः उपाय नहीं है .जबकि अन्यत्र .निष्काम. कर्मयोगकों शांतिका अंतिम, उपाय 
कहा जाता है  जनसिद्धान्तमें शांतिका अंतिम. उपाय ज्ञान है और प्रारम्मिक उपाय भी 
. आन: हैः।. निष्काम कर्मयोगके अवसरकी भी जो. ज्ञानानुभूति है. वह -तो शांतिका उपाय हैं 
 शौर जो वेदनाका-प्रतिकार है वह. कर्मोका भोग है । कर्म करने पड़ते हैं पर कामना सत 
. .करोःयहं जैनसिद्धाब्वके निष्काम -कर्मयोगवी: व्याख्या है. तथा कामनारहित होकर , कर्म 
.. करना चाहिये, यह निष्काम कर्मेयोग की लोकसाधाररण : व्याख्या है । । # 
फलाथ चेष्टाका फुल विषाद--सभ्यः्टष्टि जीव फलके लिए.,कर्मकी सेवा नहीं करता 


.... अर्थात्‌ चेष्टाएं नहीं करता, इसलिए कम भी उसको फल नहीं देते याने आगामी कालेमें राग _ 


. :. की :उत्पन्त नहीं करते.-3 जैसे अपने घ॒रकेपुन्नोंका पोषण फल- लेकर किया जाता-है । सो 
- : आगामी-कालमें: कुछ गुजरनेपर पुत्रका वियोग होनेपर या पुत्रके प्रति. कल्पना होनेपर रंज 
हे - “होता है,: राग होता है और गरीबोंका प्रोषण - फलकी :इच्छा:त रखकर -किया- जातों है तो 
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उनमें कोई गुजर भी जाय, कोई बात हो जाय तो मनमें खेद नहीं होता याने उनके प्रति 
राग नहीं बढ़ता | इसी प्रकार सर्वे कार्योको समझता चाहिए | फले चाहकर अपनी चेष्टाएँ 
की जायें तो उनका फल भविष्यमें राग हैं और ग्राकुलता है, और फलकी चाहरहित चेप्टाएँ 
की जाती हैं, करनी पड़ती हैं तो उनमें यह बन्धन नहीं होता कि आगामी कालमें राग हो । 
जैसे पुत्र॒का पोषण बन्धके लिए है पर गरीब जनताका पोषण बन्धनके लिए नहीं है । 

निष्काम कर्मयोग व समागतविरक्ति विलक्षण तप--श्रव भैया !: परमार्थसे घटावों 
कि कुछ भी चेष्टा करके मेरेको पुण्य बन्ध हीं, मेरेको, सुख उत्पन्न हो, ऐसा भाव किया जाय 
तो वह अआ्रागामी कालमें रागकों ही पैदा करता है। बह हृ्टान्त था, श्रब दार्ष्टान्तमें लीजिए 
तो उसमें सब श्रा गया । चाहे पृत्र हो, चाहे श्रन्य जनता हो, फलकी चाह करके कर्म किया. 
जायगा तो ग्रागे राग होगा, श्राकुलता होगी । सम्यग्हष्टि जीवका उदार ज्ञान देखिए कि वह 
कितना अपने ज्ञानस्वरूपकी श्रोर झुका है कि उसके लिए सारे जीच, सारा वैभव बंघनके 
लिए नहीं है | कर्मविपाकसे करना पड़ता है पर उममें रंच श्रासक्ति नही । यह बात बिरले 
ज्ञानी संतत पुस्षकें होती है, अ्रसम्भव नहीं है। ऐसा ज्ञानी पुरुष बँचता नहीं है। श्रौर 
जिसने फलका त्याग कर दिया वह चेष्टा करता है। हम तो इसका भी विश्वास नहीं करते, 
ऐसा आंचार्यदेव कह रहे हैं । 

अकृतबत्‌ अकामकृत कम--जिसने फलकी चाह छोड़ दिया उसे जो करना पड़ता है 
उसको किया गया नहीं कहा जा सकता | वह अभ्रक्रूतकी तरह है । जेसे किसी नौकरको आपका 
काम करनेका भाव नहीं है। आप सामने होते है तो थोड़ा-थोड़ा, करता है, आप युख मे 
लेते है तो वह काम बद कर देता है। आपके खड़े होनेपर उसे विवश होकर करना पड़ 
रहा है ।' जब्न इच्छा ही नहीं है करनेतवी तो ञ्राप यह कह बठते है कि यह तो काम ही 
नहीं करा है। भरे कुछ तो कर रहा है पर कुछ किया गया काम न किए गए में शामिल 
है क्योंकि उसकी भावना श्रापपर असर डालती है।' जब उसकी भावना काम करनेकी ही 
नहीं है तो यह न करनां कहलाता है। सम्यग्हृष्टि जीवके जब भोग अथवा अन्य कोई चेशएं 
भोगनेका भाव ही नहीं है और' भीगनेमें भरा रहा है, करना पड़ रहा है तो मैं तो उसके 
अस्तिग्ध भावोंकी ओरसे कह रहा हूं कि'वह कश्ताही नही है। 

फूलपरिहारीके कत त्वकी असंभावन।--जिसने फेलका त्याग्र बिया वह वर्म करता 
है हम इसका विश्वास नहीं करते किन्तु किसी «भी कारणसे अवर्श होकर कुछ कर्म करनेमें 
आ पड़ते है तो आ पड़े, उस कार्यके आ पड़नेपर भी उत्कृष्ट ज्ञानस्वभावमें ठहरा हुआ ज्ञानी 
पुरुष कुछ किया करता है | वह क्‍या करता है, क्या नहीं करता है_? इसको श्रन्य लोग वया 
जानें । ज्ञानी पुरुष ही ज्ञानीकी महिमाको समभ सकता है। जिसका लक्ष्य निष्काम स्वत 
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सिद्ध अहेतुक सनातन ज्ञानस्वभावमें ही लगा हुशा हैं, एतावचसात्र मैं हूं, और इस मुझका 
वास्तविक कार्य केवल निरच्तर भ्र्थेपर्यायरूप परिणमते रहना है, सुक्ष्मपपरिशमन होता है । 

विशिष्ट और अविशिष्ट परिणमनका हृष्टान्तपूर्वक प्रकाशन--जैसे जब हवा बिल्कुल 
न चल रही हो और आपके सरसोंके तेलका दिया जल रहा हो तो आपको वह लौ बिल्कुल 
ही चलायमान नहीं मालूम पड़ती । बिल्कुल निश्चल जैसी उठी हुई लो जल रही है वैसी 
स्थिर मालूम पड़ती है, मगर कितनी ही ह॒वा बंद हो, भ्रग्निकी लौ का स्वभाव है कि ग्रपनेमें 
कुछ न छछ चलती रहे, वह आपको विदित नहीं है। हवा बिल्कुल न होनेपर श्रग्निकी लौ 
अपने आपमें जो कुछ चल रही है वह अग्निके ही कारण उसका चलना है और ह॒वाके 
चलनेपर जो वह हिलती है, चलती है वह हवाके कारण चलती है। हमारे गुणोंमें जो 
विकारपरिणमनरूप चलना हो रहा है वह तो कर्मकी उपाधिका निमित्त पाकर हो रहा 
है। कर्म उपाधि बिल्कुल नहीं रहा, सिद्ध अवस्था हो रही है, फिर भी कोई गुणा ऐसा वहाँ 
नहीं है कि वहां अपने गुणोंमें अगुरुलघुत्वक॒त अर्थपरिणमन न हो रहा हो । जो वहां अगुरु- 
लघु 'गुरामें अ्र्थपरिणमन हो रहा है बस उसका काम इंतेता ही है, बाकी सब उपाधिका 
विकार है। मैं ज्ञातस्वरूप हूं । इस ज्ञानस्वश्पक्रा परिचय पा लिया है ज्ञानीने, ओर किन्हीं 
परिस्थितियों वश ज्ञानीको प्रमत्त ग्रवस्थामें रहना पड़ रहा है, गृहस्थावस्थामें रहना पड़ 


रहा है, उसी नातेसे अनेक काम करने पड़ रहे है, फिर भी वह ज्ञानी क्या करता है भ्रन्तर 


में, इसे ज्ञानीके घरके कूड़ा ढोने वाले नौकर आकर क्या जानें ? सम्यर्दृष्टि पुरुष क्या करता 


है अन्तरमें, इसको मिथ्यादृष्टि अज्ञानी क्या जाने ? 


ज्ञानीकी वाह्ममें अहचि--शानीकी महिमाको ज्ञानी ही जान सकते हैं । उसे यह 
जंच गया कि कुछ रखा नहीं है वैभवमें, कुछ नहीं रखा लोक सन्‍्मानमें, यह सब मोहियोंका 
भमेला है । कितने ही अ्रधिकांश लोग तो हमसे भी बुरे हैं, श्र्थात्‌ मोही हैं, ग्रज्ञानी है, धर्म 
का उन्हें परिचय भी नहीं है । ज्ञानी पुरुषकी भावनापर पहुंचनेके लिए यह कहा जा रहा 
है । तो मलिन मोहो पृरुषोंसे यदि हमने प्रतिष्ठा लूटी, सनन्‍्मान लूटा तो उस प्रतिष्ठा सन्मान 
से कुछ भला भी है क्या ? वे मेरे कुछ हिंतहूप भी है क्‍या ? उनमें कुछ दम भी है क्‍या ? 
कुछ न चाहिए इस लोकमें किसी अन्य पदार्थसे । चाह करनेसे मिलता भी तो कछ नहीं है । 

अचलित स्वरूपसीमादर्शी -यह जीव अपने शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावनासे चिगकर 
किसी भी बाह्मपदार्थमं उपयोगी होता है तो यह रीताका रीता रहता है। उसमें कुँछ 
भरकमपता नहीं रहता है । जेसे किसी पुरुषमें कोई गुण हो और अपने मुखसे गुण प्रकट 
कर दे तो गुणोंमें हीनता हो जाती है । फिर अपने श्रापमें उन गुणोंकरा भी प्रभाव नहीं रहता 
है । इस प्रकार यह उपयोग उसके स्वरूससे बाह्य पदार्थोमें ले जाया जाय तो उसका फिर 
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मह्त्त्व नहीं रहता है, वह रिक्त हो जाता है। मानों वहाँ कुंछ भी नहीं है। .वह गरीब: 


वीन, हीन, परसे अपने जीवनकी श्राशा चोहने वालां हो जाता है, सो अत्यन्त पराधीन हों 
जाता है, किन्तु यह ज्ञानी सर्वत्र सर्वदां अंपनेमें भरपुर रहता है | सर्वे वैभवको निहार चुका: 
ओर समझ चुका, किसी भी परवस्तुसे मेरेमें कुंछ श्राता जाता नहीं है । यह अपने आपकी / 
वृत्तिमें रहकर अपने आपको सुजन करता है और समस्त परपदोर्थ अपने आपके अंदेशमें:ः 
रहकर श्रपनी रचना किया करते हैं । ऐसे वस्तुके स्वरूपकी सीमावोंकोी अ्ंचलित देखने वारलें। 
ज्ञानी पुरुष पदार्थोमें क्या रमेगा ? हा 
यथाथे ज्ञान (बिना, अछुलाहट- जेसे रस्सीकों रस्सी जानने वाज्ञा घंबड़ायेंगा नहीं,” 
किन्तु रस्सीको सांपका भ्रम करने वाला घबड़ायेगा। इसी प्रकार परकों पर्र निजकों निज . 
जानने वाला घबड़ायेगा नहीं । दुनियामें कोई संकट ही नहीं है। जैसे ये भ्रजीव पदार्थ! 
पत्थर, लोहा, पीतल, तांबा, सोना पड़े हुए हैं, ये घंबड़ातें नहीं है, इसी प्रकार कीई संकंट: 
ही नहीं है। लोहाकों गला दिया, . सोनेको गला दिया तब॑ भी कोई उंसे संकट नहीं है |: 
ग्रभी ऐसा था और अब ऐसा पानी-पानी बने गया । लोहा, चाँदी, सोन ये घबड़ाते: नहीं” 
हैं । कुछ बन जाय बन रहा है क्योंकि, उनके उपयोग नहीं है। एके अपने में उपंयोग हो 
फिर तो बुरी बात नही है। उपयोग होकर फिर यह उपयोग अपनेंमें न रहे और बॉहरंमें - 
अपनो वृत्ति करे बस घबड़ानेकी वात वहाँ होती है। यह बाते चेंतनंद्रव्यमें है। नहीं पों 
क्या नुक्सान ? हे 
, उपयोगक्की अन्त त्तसे आनन्दलाभ--भैया ! सोने चांदीकी जैसी परिस्थिति: तो 
हम आपमें नहीं है । वे तो गलाए जाते हैं, उनकी जैसी बुरी होलत तो हमारी भ्रापकी,नहीं - 
है " उस द्रव्यमें और मुभत द्वव्यमें इतना ही तो अन्तर है कि वे उपयोगरंहित हैं, मैं -उपयांग 
वाला हुं, तिसपर भी परिणुमनका तो कुछ अन्तर नहीं है । वें अपनेमें परिशमंते हैं मैं अपने - 
में परिशमता हूं। सिर्फ इतना ही तो मैं कर बैठां कि अपने उपयोगकी वृत्तिको बाहर लगाता . 
हूँ । यदि झपनी उपयोगवृत्तिको मैं बाहर भ लगाता तो मैं उपयोगी होकर भी 'उपयोगरहिंत 
जड़: पदार्थोक्री तरह आाकुलतावोंसें दूंर रहतां और इतनी विशेषतामें रहता जो कि परंमें 
जड़में.नहीं है.। मैं आकूलतावोंसे परे भी रहतों और भ्र्नेन्त आनन्देसे, ऑल्हादेसे: भरपूर:भी - 
होता.। इतनी विज्लेषता हममें है। गलानें वाले लोहा, सोनासे मैं और विशेष होता क्योंकि मैं 
चेतन हूं 4.. . .- 
.....  इन्द्रियोसे बाहर माकिना:ही संकेट--भैया ! संक्रेंट क्‍या है मुंपर ?ै संकट केवल 
इतना है कि: मैंने इन खिंड़कियोंसे राकती शुरू कर दिया इन्द्रिय और संनसे-। अपने घंरमे 
और अपने घरके भीतरी हिस्सेकी ओोरं: हो मुंह किए बैठा रहंता तो घबड़ाहटं व-थी,पेर 
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इसके कुछ पीड़ा उत्पस्त हुई और उस वेदनाकों न सह सकतेके कारणगा खिड़कियोंसे यह 
भांकने लगा तो इसके विपनलियां झा गई । 

बाहर क्लांकनेंधें संकटका एक उदाहरणपूर्वक प्रकाशन--भैया ! जब मासंल्लाका 
कानून लग जाता है कि कोई दिखे तो गोली मार दो । यहां घरमें बेठे हुए अपने घरमें रोटी 
बनावो, खाबों, पियो, कुछ करो, मौजसे रहो, अगर खिड़कीसे बाहर भाँका तो गोली लग 
जायगी क्‍योंकि मार्सलला चल रहा है| आपके घरमें ही ६ महीने खानेको गेहूं, घी, दाल सब 
कुछ रखे हैं, बनावो और खावो आनच्दसे शोतर ही, बाहरकों मत झांको | बाहर भ' 
भांको तो तुम्हारा कुछ नुक्सान है क्या ? पर इतना आराममें रहकर भी एक ऐसी इच्छा 
पैदा हो जाना कि देखँ तो सड़कपर कया हो रहा है ? बिना कामकी इच्छा पैदा कर लिया। 
इच्छा पैदा करते ही खिड़कीसे फांकने लगे, गोली आकर लगी, सारा काम खतम हो गया । 
तुम्हारे घरमें सारा मौज तो है, आनन्द भरा है, ज्ञान भरा है, शांति भरपूर है, कुछ कमी 
नही है, अनन्तकाल तक आनच्द भोग लो, सब व्‌ छ साम्राज्य है, मगर ओछा दिल है, हीन 
योग्यता है ना-इसके, सो इस मौजमें रहा नहीं जाता, अपने घरमें आनन्द नहीं किया जा 
रहा है, इच्छा पेदा हो जादी है । देखें तो क्या है, कैसे हैं लड़के, कसा है धन, कंसी है मेरी 
इज्जत लोगोंमें, कसी है पुछताछ । सो इस खिड़कीसे झाँकने लगा । तो भाई संसारमें तो 
सार्सल्‍ला चल रहा है, कोई म्याद नहीं है। तुम्हारे शहरमें तो तीन दिन तक मार्सल्ला 
कानून है । यदि कहीं दिखे तो गोलीसे मार दिए जावोगे। पर इस संसारमें तो अ्रनन्तकालसे 
मास ल्‍ला चल रहा है| खिड़कीसे यदि बाहर भांका तो प्राण खो बैठोगे | यदि इंश्बुद्धि की 
जा रही है तो अपने इस चैतस्यप्राणका घात किया जा रहा है, उसे शुद्ध ज्ञान और शुद्ध 
आनन्दसे वंचित किया जा रहा है। 

इच्छाका दुष्परिणाम--यह सब एक चाह करने भरका ही सारा परिणाम है। 
उससे चाह की कि देखें तो सड़कपर क्या हो रहा है ? इतनी चाह ही ऐसी गुनाह हो गई 
कि प्राण खो बैठना पड़ा । इसी प्रकार इन्द्रियोंके विषयकी, मनके विषयकी एके चाह पैदा 
हुईं, जिस चाहके कर लेनेपर तन, मन, वचनकी चेष्टाएँ हुईं | चाह हुई कि बस यह मारा 
गया। अनच्तानुबंधी कषायमें हिंसा हो रही है। इसी कारण यह ज्ञानी जीव कूछ नहीं 
चाहता, अपने घरमें बैठा रहता है। वैरागी पुरुष उस मार्सल्लामें बाहर झांकना नहीं चाहता। 
यह ज्ञानी पुरुष इस परिवर्तेनशील असार संसारमें इच्छा नहीं करना चाहता । 

जिसने फलकी चाह छोड़ दिया वह कर्म करता है हम इसका विश्वास नहीं करते 
हैं । किन्तु फिर भी इस पुरुषके किसी भी कारणसे विवश होकर कोई कर्म करनेको आरा 
पड़ते हैं तो झा पड़ें। वह तो निष्काम परम ज्ञानस्वभावमें स्थित है। अपने ज्ञानस्वरूपका 
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नुभव किया करता है। ऐसा ज्ञानी पृछष क्या करता है ? जहां मन है, जहां उपयोग है 
उसे करता है और जो क्रिया हो रही है, चेष्टा हो रही है वह कुछ भी नहीं करता है। 
जहां चाह है वहां कर्तृ त्त माना जाता है श्र जहां चाह नहीं है वहां करत त्व नहीं माना 
जाता है । 
करने और होनेका परिणाम--चाह कंरनेका नाम हो क्तृत्व है। और बिना चाहे 
परिणस जानेका नाम होना कहलाता है। हो गया ऐसा, पर हमने किया नहीं । कभी बिता 
चाहे श्रापकी गलती हमसे बन जाय त्तो हम यही कहा करते हैं क्रि उस समय ऐसा हो गया 
हमने किया नहीं क्योंकि करता ही न चाहता था । कुछ साधन ही ऐसे होते हैं कि हो जाते 
हैं बड़े गड़बड़ काम । पर किए नहीं जाते रंच भी अ्रपराधके काम | यह सब सम्यग्ज्ञानकी 
ही महिमा है | मोक्षका उपाय, आनन्दका उपाय ये सब हृष्टिमें भरे हुए हैं । 
इृष्टिकी निर्मेलताका उद्यम--भैया ! ऋष्ठिं निभेल हो तो आनन्द कहीं नहीं गया, 
दृष्टि मलिन हो तो वहां आनन्द हूंढ़नेसे भी भहीं मिलता | इस कारण हमारी दृष्टि उदार 
हो। लोगोंके बीच रहकर भी उनमें ऐसा द्वत न आए कि मेरे सर्वस्व थे ही हैं, गैर जीव 
मेरेसे अत्यन्त गैर है, ऐसे श्रद्धानमें श्रद्वेत भाव नहीं श्रा सकता । करना पड़ रहा है, किया 
जा रहा है श्र गृहस्थधर्ममें ऐसा करना चाहिए । पर गृहस्थधर्म ही तो मेरे लिए धर्म 
नहीं है, परमार्थ धर्म तो आत्मपदार्थ है। ग्रृहस्थ धर्मके लिए २३ घंटा समय लगा दीजिए 
पर एक घंटा तो आात्मधर्मके लिए समय लगाइए | मैं आत्मा हूँ, ग्रहस्थ नहों हूं, ग्रहस्थ एक 
दशा है, अ्रवस्था है, अ्रवस्था है, परिणति है, मैं गरृहस्थ नहीं हूं, मैं तो गआात्मा हूं । मैं जो हूं 
उसका धर्म मेरे लिए किया जाना चाहिए 
धर्म और धर्म पालन--मैं झ्रात्मा हूं, ज्ञानमय हूं । हमारा ज्ञान धर्म है और जितनी 
ज्ञानकी वृत्ति है, उतना धर्मका पालन है । मेरा धर्म है ज्ञाग और सही-सही जानना यही है 
धर्मका पालन । ऐसी ज्ञाता दृष्टाकी वृत्तिसे रहना मेरा कतेंव्य है। श्रन्य कुछ जो करनेमें 
ग्राता है यह सब कर्मोक्रा खेल है, मेरा कार्य नहीं है। ऐसा निर्णय रखने वाले ज्ञानी पुरुष 
के किन्‍्हीं भी बाह्य चेश्ाावोंकी रुचि नहीं रहती है भर न उन चेष्टावोंके एवजमें कुछ फल 
चाहता है। उसकी दृष्टि केवल ज्ञानस्त्रभावके मर्मके अनुभवनकी रहती है। 
सम्पग्दष्टिके भयका अनड्रीकार--अन्तरात्मा अपने श्रमर ज्ञाउस्वरूपकी दृष्टिको बड़ा 
, संकट आनेपर भी नहीं छोड़ता है। ऐसा साहस सम्यप्रदृष्टि पुरुष हो कर सकता है'। जिस 
को निज सहज ज्ञानस्वरूपका अनुभवात्मक परिचय नहीं होता है वह छोटे-छोटे रागद्ेपके 
प्रसंगमें भी अ्रपनती आत्मदृष्टिको छोड़ देता है और क्षोभमें आता रहता है। सम्यग्दश्टिमें ही 
ऐसा साहस हो सकता है क जिसके भयसे तीव लोकके प्राणी अपने चलते .रास्तेको छोड़ 
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कर अगल-बगल/ सुरक जायें: तो भी सग्यदृष्टिपुरुष स्वभावसे निभ्य है | अतः सल्लेप्रकारके . - 
, संशयोकें अंतरंसे दूर रहता है । भय दो प्रकारसे होते हैं | एंक तो मूलमें भय विपरीत श्रद्धा - 
 होनें के कारण एक बिगड़ी श्रद्धाका भय और एक ऊपरी भय ।- ज्ञानी पुरुषक्रेकदाडित्‌ 
ऊपरी भय हों जाने पर वह: अन्तरमें भयको अंगीकार.नहीं करता है.। अध्तरमें तो अपने ४ 
 तिष्कस्प ज्ञनस्वभावको ही अ्ंगीकार करता है। .. ह पट 
ज्ञानीकें अशनकाी अनद्ञीकार-+ जैसे सम्यस्हष्टिः जानो पुरुष भी कदाचित्‌ आहार लेता 
है पर आहार करते हुए-आहारको अंतरसे अंगीकार नहीं करता | प्रतीति उसकी यही रहती. 
है कि मैं अनशन स्वेभावी: हूं । आत्मा अंमूर्त हैं, :इसका - अशंत करनेका रवभांव नहीं है. । 
श्रंद्धामें ग्रमशंन स्वभावकी प्रत्तीतिः हैं और आहार ; करंता:रहता है । तो -उसका. वह. भोजन 
. करना ऊपरी ढंगसे कहा जायगा । यदि उस भोजनको .अपनाए, जैसे कि अज्ञाती जन अपने: 
_ अनशन स्वभावकों नहीं पहिचानतेःऔर भोजनसे ही जीवतका बड़प्पत, हित, सुख माचते है. 
भोजन करनेमें ही अपनी कला समभते हैं । बड़ें शौकसे खातें हैं, खिचड़ी खाया तो चम्मच, 
; से, खीर खाई तो चंम्मंचसे, कुंछ-चीजें.कांटेसे चुभोकर खाईं, और ऐसी -कलाको करते. हुए; 
वे अ्पनेकी केलावान अनुभव करते हैं । और में बहुत; विवेकसे अपने -पुण्यका काम कर रहा. 
हूं, भोग रहा हूँ. इंसीसे ही महाव्‌ हूं, और लोगोंसे .मुर्ममें विशेषता ही क्‍या है? अ्रच्छा 
. खाता हूं, श्रच्छा पहिनता हैँ, और लोगोंसे लाख दर्जे श्रच्छा हूँ। :बढ़िया ज़ढ़िया-सारे साधन, 
: जुठे है.। ऐसी अन्तेरमें:इंत बाह्य प्रसंगोंके स्वंभाव रूप प्रतीति.है श्रज्ञानी. जीवके' ॥ « 
घानी ओर अंज्ञानीकी इत्िमें अन्तर--ज्ञानी: 'जीवके: कदाचित्‌ भोजन- करते हुएमें 
: कोई विशेष अन्तरकां अनुभव यदि झा जाय कि - स्वभाव ;तो मेरा भश्रनशनका-झौर अनन्त 
: आनन्द सोगनेकी- है. और यहाँ केसे: विकारमें पड़े गया, .जिसे:ऐसा:-अरन्तरमें-बोध-हो, कहो 
खाते हुएमें भी.उंसेके खेंदेके एक-दो बूंद भलेक जायें. । - जबकि अज्ञानी: जीव खाकर मौज 
. मानकर हुंसेंतां हैं, : खुंध होता है. श्रोर इससे ही :मेरा: बड़प्पन-है. ऐसी प्रतीति करता है.। 
. खाते हुएमें बोलता भी जाता है । पान. चबाते हुंएमें एक ओर पान, रखे हैः. औौर...एक शोर 
से बातें करता जाता है श्रौर उसमें ही बड़प्पंनःमानता: है । : कितनी: ही- प्रवृत्तियोंको अ्ज्ञानी 
अ्ंगीकार करता रहता है । है 2 
| ज्ञनीके अन्तरनि्भयताका : परिणम ---तों जैसे-प्रवृत्तिमें. तो:झाहार- हो: रहा है और 
है तीतिमें, अनोहांर: संस्कार: है; इस प्रकांर-सम्यग्हष्टि ,जीवके कदाचित्‌ भय भी हो... जाय 
 भैयानेंक आवाज होने से दहंल- भी जाय तो-भी.- वह भयःऊपरका है, अन्तरमें निर्भभताका 
.. स्वभाव है ।जेसे कोई पुरुष एकाएक!यह मंननेको:तैयार न-होगा कि अमुक भोजन: भी कर 
- रहा है ओऔर-उस सोजतसे अलग: हो रहा है. इन दोनों बातोंको कोई-परुष. एकाएक नहीं . 
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मात सकता हैं । इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष ऊपरी भय भी करता है श्रौर भीतरमें निर्भय भी 
रहता है तो दोनों वातोंको कोई एकाएक नहीं मान सकता है। किन्तु विचार करनेपर 
अपने किसी-किसी प्रसंगका उदाहरण रखने पर यह वॉरते जंच जायगी कि ऊपरी भा 
होता हुआ थ्रस्तरमें निर्भेय रहे और ज्ञानस्वभावकी ते छोड़ सके, ऐसा उसके साहः 


रहता है । 
ज्ञानीका अदु्शत साहस--जैसे वोई 3० चार भाषावोंकों जानती है-- हिंदी, 


न-- भैया ! यों हो गया ? भरी गुजर गया । जा 
| उसके गुजरनेसे यह विश्वास नहीं करता कि लो मैं अशरण ग्य 


पट चल पापी ल्‍्टो सच डे कु पथ तक एकत्रित हैं, | करत हे ई 
हसी वनों रहती है कि उस हक , न मेरा कु बिगड़ा । जब कि अज्ञाती , व 
उसके लिए ईंस जगतमें अंबेरासा इृष्टलीजर में झंेरा दिखें । 
करता है, अब तो सब बर्बाद हो गया है 
अज्ञानीके क्षोभपरक पक म३ सपनेको दीन हीत अनुभतर करता है | 

प्रशुस्वरूप हैं लेकित अपनी प्रभ्युताको छोड़ रा जया ! यहाँ आरत्मप्रभुको हिंत “हे है। 
रास्तेमें एक युवक जा रहा था, खत टिया हे - है और बाह्ममें प्रहुंकारी ह्र गया है। गर्मी 
एक अभिमानकी मुद्रासे जा रहा था । जाने वा 6 ड़्के कपड़े पहिने और ऊपर ८ हे 
जा रहा था तो मेरे मनमें दो शब्द उठे कि दे कप नल लोगोंकी तुच्छ गिने, ऐंसी हृष्टि,करत है ; 

ते खो यह भगवा अपना स्वरूप: हो 
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पर्यायमें कैसा श्रहंकार करके दु:खी होता जा रहा है ? लोग मानते हैं कि ठाठका सुख है पर 
क्षोम किए बिना यह जीव ठाठ भी नहीं कर पाता । कौन मनुष्य शांतिसे वैभवको भोगता 
है ? उथल-पुथल मचाकर भोगता है| जो शांतिका परिणाम पूजामें अथवा ध्यानमें या 
चर्चामें रखा जा सकता है, क्या भोजन- करते हुएमें आप किसीके शांतिका परिणाम होता 
है ? नही ।.सुख तो मानते हैं पर शांति नहीं मिलती । 

ज्ञानीके अन्तरमें निशक्षुब्धता-यहाँ भ्रात्मद्ृष्टिमें शांति भी है, सुख भी है। खाते हुए 
में कुछ भी कल्पना न करे, निविकल्प होता रहे श्र कौर दमादम मुहमें आते जायें, पेटमें 
घुसते जायें ऐसा किसीके होता है क्यों? महीं | कल्पना उठती है, चाह बनती है, मौज 
मानता है और अग्रले ग्रासकी कल्पना करता है। अरब क्‍या खाना चाहिए ? कितनी जल्दी 
ये कल्पनाएँ हो जाती हैं'कि एक सेकेण्डमें बीसों कल्पनाएँ हो जाती हैं। कैसा है यह मन 
और कैसा है यह विकार ? शांति परिणामको' रखकर कोई भोग भोगा जाता है क्‍या ? खेद, 
ग्रशांति, संक्लेश, क्षोभके साथ ही भोग भोगे जाते हैं। पर सम्यग्दष्टिके यह क्षोभ भी मच 
रहा है भोग भोग जानेको, फिर भी अच्तरमें वह निदक्षुब्ध है । 

अन्तसे अविदित पुरुषका क्षोभ--जैसे कोई नाटक देखा जा रहा हो और जिसे उस 
ताटकका परिणाम न मालुम हो, जेसे कोई ऐसा नाटक निरपराध, सुशील, मनोज्न कोई 
पुरुष या स्त्री जो कि बीचमें बड़े संकटमें श्राया हो और बादमें बड़ा साम्राज्य शौर प्रतिष्ठा 
पाई हो ऐसा कोई नाटक देखा जाय, जिसके बारेमें कथा न मालूम हो ऐसा नया श्रादमी उस 
नाटकको देखे तो जब उस पुरुषपर संकट आर रहे, उपद्रव भ्रा रहे तो वह रोने लगेगा । और 
कोई ऐसा हो कि जिसे सब मालूम हो कि अंत बड़ा सम्मान होगा, प्रतिष्ठा होगी, जय जय- 
कार होगी ऐसा पुरुष भी उस उपद्रवकी- घटनाको देख रहा है, पर उसके दुःखका रंग नहीं 
व्याप रहा है, क्योंकि उसे पता है कि इसके बाद तो यह बड़ा आनन्द पायगा, बड़ा सम्मान 
पायगा । तो उपद्रव वाली घटना देखे जानेपर उसे विद्धलता नहीं होती है । | 

अन्तसे परिचित ज्ञानीका धर्य--यह सम्यम्हृष्टि इस नाटकका ऐसा ही दर्शक है जिसे 
आगे पीछेंका सब हाल मालूम है | उसे विदित है कि यह मैं न कभी बिगड़ा, न-बिगड़गा । 
यह- मैं पहिले भी उत्तम था, अ्रब भी उत्तम हूं, आगे भी उत्तम ही रहुंगा । वह श्रपरिंणामी 
स्वभावी है । मेरी ही सत्ताके कारण मेरा ही अपने झापमें जो कुछ भाव रहता है वहे भाव 
ध्रूव है, निर्मल है, विविक्त है, एक स्वरूप है । ऐसा उसे पूर्ण मालुम है सो कदाचित्‌ विकारे 
की, विपत्तिकी, संकटकी कोई घटना आ जाय तो इसे चूँकि अपने आगे-पीछेका सारा हाल 
मालूम है, इस कारण सम्यस्हृष्टि जीव अन्त्रमें क्षोभ नहीं मचाता है। दुनिया इस शरीरको 
जानती है। मैं जो एक प्र व ज्ञानस्वरूप सर्वे जीवोंके समान प्रशुवत्‌ जो आत्मत्तत्त्व हूं उसे 
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दसरा जीव नहीं जानता ) और जो जानते है + झत्र्य पते आपमें घुलमिल जाते हैं'। 
उनकी ओरसे तो मुभतर बोई संकट ही नहीं शा सकते । जिनवगे ऑरसे मर्भपंर संकट शी. 
रहे हों जिनकी वजहसे मुझे आपत्तियाँ गेगनी पड़ रहीं हों वे सवे व्यवहारी जीत हैं, मूंढ शव 
बनकर उन चीजों गे अंगीकार करता है और दु/खी होता हैं । न रु 
. डपासनीय प्रमाथ एे अचूक आओपधि--परमार्यत: जो मैं हूं उसको कोई ढे/ी- 
कर सकते वाला नहीं है। प्रमर हूं ।. वरस्तुका स्वभाव केभी मिंटता नहीं है ।। वस्तुका .. 
स्वभाव मिट जाय.तो वस्तुस्वरूप मिट जाय । ऐसा अमर अमिट ज्ञानस्वभावमात्र में है हु 
ऐसा संस्कार इसे सस्यंग्द्टि जीवके झति दंढ- रहता है । >यहं बात यंदि हो सके तो करने... 


भोगता- हूँ ?. उन: भे गोंका निर्मित्त पांकर उततेकी आ्राश्य वर्नाकर में शा जा करता हैं,... 


बरबाद हो जाया करता हूं ।र्य ज्ञानटशि और श्रात्माके सहंजस्वरूपका परिचय ने करे 
पाया तो. यही, दी रहेगा । कुछ घटना ज्ञानीके सामने आये, उसे वहाँ भी अपने अपरि 
णामी ज्ञानस्वभीवर्के भूति धी रहती हैं, .. उसके संस्कार रहते जिसके: पारस अर्ूर्ी 


श्रोषधि हो. वह ऊपरी रोगकी अधिक पे बहों करता । अगर बहरी हो गया तो 
ज्नूट. ओऔषधि- निकाली 'और रोग समाप्त क्या पु इंस सम्यस्हेधिकि स॑ एक अचूक ओषधि 


कोर दो अकार- सना पा होते हैं। एक तो यह है. 
: कही हज बज एम गा 

नहीं और वत्पनामे आन, अपमान: अर्शसा,. िल्दा, यश अपयशका ते हैं और - . 
है जा “-तरहसे जगतेके जीवोगी हम 


अगड़ने अधिक लगें,.उस समयमें जो अपने स्त्रेर विस्मेस्ण होता हैं यह हैं दूसरे प्रकार _ 
का विनाश ;। धंहिले अकारका जी नाई हैं. वर गे अत्यन्त मुख्तार है । - यह दूसरे. 
प्रकारकी ज् गे (विनाश. है चलती वो. यहाँ भी है...) यह मौजमें मूर्खता. नहीं हों रही है ।.. 
. पहिला वितोश तो "औजसे,, शीवसे अप कप रहों है। हरि सब, 
. आ पड़. रहे है लाचारीसी. हो रही है! और यश फैलनेका जो बिना है वह स्वेचछे्द 
: होकर, ऊचमी होकर कर रहा हैं। तीसरा बिना यह हैं कि छुपा, प्यास, ठंड गर्मीकी 
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बेदना, शरीरमें रोग हो गया है उसकी वेदनाका है । इन वेदनावोंसे अपने स्वरूपको भ्रुलकर 
और इन पीड़ावोंसे श्रपना श्रहित मानकर इस चित्स्वभावी प्रश्रुका घात कर रहे हैं । इस 
तीसरे विनाशसे यह अ्रधिक लाचारीमें पड़ गया । पर विनाश यहाँ भी हो रहा है ! शौकसे 
अपना 'घात करे, लाचारीसे श्रपता घात करे श्रौर अ्रधिक लाचारीसे अपना घात करे, इंन् 
'तीन प्रंकारके विनाश्ोंमें थे जगतके जीव पड़े रहते हैं। 
संसारी जीवोंकी बरबोदीके प्रकार--एकेन्द्रियसे लेकर श्रसंज्ञी पंचेन्द्रिय तकके जीव 
एक प्रकारसे विनाश कर रहे हैं, श्रधिक लाचारीसे, शरीरकी लाचारीसे | शौकसे बरबादी 
का उनके प्रसंग नहीं है । कीड़े मकोड़े, पेड़ पोधे ये दुःखी होते हैं, अपने स्वरूपका घात कर 
रहे हैं। इन्हें पानी न मिले, खाना न मिले भर कोई जूतोंसे देबोच दे, कुल्हाड़ीसे काट दे 
दुःखी हो गए | संज्ञी पंचेन्द्रिय जीव श्रापसी विवादसे गाली गुप्तारसे इन प्रसंगोंसे भी अपना 
विनाश कर लेते हैं । और समभदार संज्ञी पंचेन्द्रिय श्रधिक चतुर पुरुष शौकसे बरबादी भी 
अपनी कर डालते हैं। जो लोकमें श्रधिक चतुर समझे जाते हैं वे प्रायः तीनों पद्धतियोंसे 
अपना नाश करते हैं। पर यह घात ऐसी बेहोशीकी घात है कि अपनेमें श्रनुभव नहीं कर 
पाता कि मैं श्रपता क्रितना विनाश किए जा रहा हूं ? 
कष्टहरण छुल्जी--जैसे सवाल हल करनेकी कुझ्जी याद हो तो कितने ही सवाल 
बोलते जावो भट वह हल करता जाता है, शोर जिसे कुझजी याद व हो वह अद्टसट्ठ कूर्याई 
लेखेसे कठिन प्रइन भी आ जायगा तो भी बना लेंगे, जोड़ लेंगे--हो जायगा जवाब, तो वह 
इस चितामें पड़ा रहता है कि जवाब हल हो सके या न हो सके । सम्यग्हष्टि जीवको सर्व 
समरयावोंके हल करनेकी कुञ्जी हस्तगत होती है तो कोई भी समस्या श्रा जाय, कोई भी 
संकट आ जाय वह अपने स्वरूपको सम्हालता है। वे संकट चाहे कितने ही प्रकारके हों, पर 
कुृञ्जी एक हैं उसे ही वह सम्हालता है ओर विविध संकट समाप्त हो जाते हैं । 
अपनेको क्‍या करना योग्य--एक राज्यमें राजा ग्रुजर गया तो मंत्रियोंने ललाह की 
कि भ्रब॒किसे राजा बनाया जाय ? तो यह निर्णय हुआ कि सुबह ५ बजे जब यह फाटक 
खोला जायगा श्रौर जो फाटकपर बैठा हुश्ना सिलिगा वह राजा बनाया जायगा | ठीक है तय 
हो गया । जब सवेरा हुआ और फाटक खोला गया तो एक फकीर भिखारी जो कि रातभर 
फाटकके किनारे सोया था, सो मिला | सब मंत्री पक्रड़कर उसे ले गए । बोला हम सबसें 
तय हो गया है तुम्हें राजा बनना पड़ेगा | साधुने कहा भैया हम राजा नहीं बनेंगे । कहा कि 
नहीं, तुम्हें राजा बनना ही पड़ेगा । लो ये कपड़े उतारो औरपाबजामा, कोट पहिनो, पगड़ी 
बाँधो भर सुकूट बाँधो । साधुने कहा कि अच्छा सुनो भाई हम राजा तो बन जायेंगे पर 
एक शर्तेपर बचेंगे। क्‍्यां कि हससे कभ्री कोई राजकाजकी बात पहीं करना है । तुम सब 
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मंत्री मिलकर सलाह कर लेना । कहा मंजूर है । तो एक पेटीमें अपनी लंगोट श्रीर फोली 
रख दी श्रौर राजसी वस्त्र पहिन लिए । २ साल तो अच्छी तरह बीत गए ; तीसरे वर्ष 
एक दुश्मनने उसपर चढ़ाई कर दी । मंत्री सव घबड़ा गए । सब मंत्री राजासे सलाह लेने 
आए कि राजन्‌ ! क्‍या करें ? तो राजाने कहा कि अच्छा पेटी उठाग्रो | पेटी आरा गई । पेटी 
से लंगोट निकाल, सब कपड़े उतार दिए। लंगोट पहिन लिया श्रौर हाथमें फोली लिया 
झौर कहा कि अपने रामको तो यह करना चाहिए और मंत्रियोंकों कया करना चाहिए सो 
तुम जानो । 

स्वरूपमें अचलित रहनेका अपूर्व साहस--तो कैसा ही संकट श्रा जाय, ज्ञानी पुरुष 
अपने अन्तरमें जानता है कि श्रपनेकोी तो यह कर लेना चाहिए, सबसे न्यारा, चैतन्यमात्र 
अपने आपका अनुभव कर लेना चाहिए और उच पदार्थोको वे जानें । वे पदार्थ तो प्नवि- 
नाशी हैं, केवल पर्यायोंरूपसे परिणमते हैं ।-डूस कारण में कोई निर्दंयताकी बात नहीं सोच 
रहा हूं। वे भी मेरी तरह ही सुरक्षित हैं। केवल अमसे ही हम दुःखी हैं और भ्रमसे ही 
दूसरे जीव दुःखी हैं । बिगाड़ किसीका नहीं होता । स््र अपनी-अपनी पर्यायसे परिणमत्ते 
हैं। सो अपने रामको तो स्वभावाश्रय करता चाहिए झौर बाकी सब रामोंका जो होना 
होगा सो उनका होगा, पर वे भी अ्रमर हैं। ऐसा वस्तुस्वरूपका निरेय होनेसे सम्यम्दृष्टि 


पुरुष निरन्तर साहसी रहा करता है । 


॥ इति समयसार प्रवचन अप्टम भाग समाप्त || 


धर 


समयसार-प्रवचन नवदध पुस्तक 

आत्माका स्वसमथपना ओर परससयंपना--समस्त जीव दो श्रेणियोंमें विभक्त हैं- 
स्वसमय और परसमय । स्वसमयमें चतुर्थ ग्रुगसथानवर्ती जीवसे लेकर. सिद्ध पर्यन्त'सब 
स्वसमय कहलाते हैं। और इसके .शतिरिक्त नीचेके ग्रुगस्थान वाले सब जीव परसमंय 
कहलाते हैं। स्वसमय भ्र्थात्‌ सम्यग्दृष्टि जीव अपने भ्रात्माका सहजस्वरूप पहिचान लेते हैं 
श्रौर उन्हें यह अनुभव हो जाता है कि यह स्वयं ज्ञानानन्दस्वरूप है, परिपूर्ण है। बाहरमें 
कुछ करनेको नहीं पड़ा है। इस श्रद्धाके बलसे उन जीवोंमें इतना बल प्रकट होता है कि 
पदार्थों कैसा ही परिणमन हो, उस परिणम्के कारण अपनेसें कोई शंका नहीं लाते हैं । 
सम्यग्दृष्टि जीव झ्राठ गुणोंकर सहित होता है सम्यग्दशन ऋष्टअ्ंग युत होता है | जेसे मनुष्य 
के शरीरमेंःआठ अंग हैं इसी प्रकार सैम्यग्दशन भी ८ श्रंग वाला है। मनुष्यका कोई श्रंग 
निकल जाय, हाथ दूट जाय तो मनुष्य वह कार्य नहीं कर सकता जो भश्रष्टांग पुरुष कर 
सकता है। मर तो नहीं जायगा वह, पर उनमें कोई अंग ऐसा विकट कट जाय कि मर्म 
घाती हो तो मर भी जाय | इसी तरह इन ८ अंगोंमें कोई श्रंग सम्यग्दशंनका कम हो जाय 
तो अ्रशंग सम्यग्दशेनका जो फल होता है वह फल इस श्रंगहीन सम्यक्त्वका नहीं होता है 
और कदाचित्‌ वह अंग इस तरहसे कटे कि सम्यरदर्शनके सर्मका ही घात करदे तो सम्य- 
गदशन नष्ट भी हो'जाता है । 

सम्प ग्दशनके अष्ट अछू - सम्यग्द्शनके ८ श्रद्ध ये हैं--निःशंक्रित, निःर्काक्षित, 
निविचिकित्सत, अ्रम्नढ्दृष्टि,*उपगृहन, वात्सल्य, स्थितिकरण ओर प्रभावना । इनका संक्षिप्त 
स्वरूप यह है कि जिनेन्द्रदेवके वचनमें शंका न करना, श्रपने स्वरूपका संदेह न करना सो 
निगंकित अद्भ है? भोगोंकी श्राकांक्षा न करना निर्काक्षित अ्रद्ध है, धर्मी पुरुषोंसे ग्लानि न 
करना नि्विचिकित्सित श्रद्ध है, मृढ़ता भरी बातमें त बह जाना सो अ्रमृढहृष्टि श्रद्ध है, दूसरों 
के दोषोंको:श्रप्रसिद्ध कस्ता' उपगयृहन अद्भ है, धर्मी पुरुषोंसे निष्कपट प्रेम करता वात्सल्य 
भ्रद्ध है, धर्मसे. च्युत हो रहे धर्मी जमोंको तत, मन, धनसे सहारा .लगाना सो स्थितिकरणा- 
झंग है शोर जगतमें घर्मकी प्रभावत्ता करता सो प्रभावना अंग है | 

च्ष्टान्तमें देहाड्ञकोी तुलनामं प्रथ्म अइ--देखो भैया ! शरीरके ८ अंगोंसें भी सम्य- 
रशुनके ८ -अंगोंकी तरह कला बस रही है। जब मनुष्य चलता है, मानो एक दाहिना पैर 
आगे धरता है तो चलते हुएमें निःशंक कर्देम रखता जाता है। कोई शंका भी वह आगे कदम 
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रखनेमें करता है क्या ? जब वह चलता है तो झपना कदम श्रागे बढ़ानेमें कोई शंका तो 
नहीं करता ? कहीं ऐसी शंका वह नहीं करता कि धरती न धंस जाय, मेरा पैर जमीनमें न 
घुस जाय । वह तो निःशंक होकर शुरताके साथ अपना कदम श्रार्गे बढ़ाता है | शरीरके ८ 
अंगोंमें से दो पैर दो अंग है, दो हाथ दो अंग हैं श्रौर वक्षस्थल एक अ्रंग है, पीठ एक अंग 
है श्रौर जिसपर बैठते हैं वह नितंब भी एक अंग है और सिर भी एक अंग है, ऐसे ८ अंग 
हैं। शरीरके श्राठ अंगोंमें भी सम्यग्दशनके अंगों जेसी कला भरी हुई है । जब यह मनुष्य 
चलता है तो भ्रगला पैर निःशंक होकर रखता है । सम्यग्द्शनमें एक निःशंकित अंग कहा है 
तो मान लो कि जब दाहिना पैर रखते हैं तो वह पैर निःशंकित अंगका प्रतिनिधि बन गया। 
द्वितीय, तृतीय व चतुर्थ अज्जकी तुलनी-+-निःकांक्षित अज्भमें भोगोंकी आकांक्षा नहीं 
रहती है, उपेक्षा रहती है, हटाव रहता है तो/जब,दाहिना; पैर रखा तो पिछुले पेरकी क्या 
हालत होती है ?” उपेक्षा कर देती हैं, “हुट[ देतां है" उस जमीनको देखता भी नहीं -है#'तो बैंह 
इसरा पिछला पैर निःकांक्षित अंगका प्रतिनिधि बन गया। तीसरा. मर होता है निविचिकि- 
त्सित अंग । ग्लानि न करना । मनुष्य टट्टी जाता है श्रौर्र बॉये,हाथसे शुद्धि करता है तिस 
पर भी किसी भौ प्रकारकी ग्लानि नहीं करता, यही हुआ निविकित्सित अंग । ऐसा यह बाँया 
हाथ निविचिकित्सित अ्ंगका प्रतिनिधित्व कर्रता है। चौथा आंग्र: हैं अंम्ृढहष्दि अंग*।* किसी 
गलत रास्तेमें न बह जाना यही है अपुरहृष्टि । इसके बड़ा बेल होंता हैश्लींक हढ़ताके साथ 
वह अपनी बात पेश करता है, तो यह दाहिना हाथ भी बड़ी दृढ़ताके साथ टेबुल ठोककर 
झपनी बात पुष्ट करता है । कभी जोरसे कहनेका मौका आये, किसी बातकों यथार्थ जतानेका 
मौका आये तो बाया हाथ नहीं ठोका जाता है, दाहिना हाथ ही ठोका जाता है, यह हृढ़ता 
गलतफेमियोंमें नहीं है । यह हृढ़तासे अंगुली मटकाकर कहता है। वस्तुस्वरूप ऐसा ही है 
तो यह दाहिना हाथ अमृढहृष्टि अंगका प्रतिनिधि बन गया । ॥ 
| पंचम, पष्ठ, सप्तम व अष्टम अज्ञकों तुलना--इसके बाद है. उप्गूहन अंग्र-१ कोषों 
को छिपाना । प्रत्येक पुरुष अपने नितंब छिपाते हैं। तौलिया पहिने हों, धोती पहिने हों तो 
भी छुपाते हैं तो इत नितंबोंको छिपानेमें वह छिपाना ही - उपशुहनका प्रतिनिधि बन गया । 
इसके बादका अंग है स्थितिकरश । स्थितिकरण वह कहलाता है कि धर्मात्मावोंको स्थिर 
कर दे, मजबूत कर दे । इनका बोभ खुद उठा ले । गे ठीक है। पीठ ही ऐसी मजबूत है 
कि उसपर बोफा लाद लिया जाता है। लोग कहते हैं ना कि इस बोकभको पीठपर लादकर 
ले जाइए । बड़ा बोक पीठपर ही लादा. जा सकता/है । यह पीठ इस स्थितिकरण अंगका 
प्रतिनिधि बन गई | इसके बाद है वात्सत्य अंग । वात्सल्य अंगमें धर्मात्मा जनोंपर निष्कप्ट 
प्रीति दर्शायी जाती है । इस वात्सल्य अ्ंगका प्रतिनिधि बनता है हृदय । वात्सल्य हृदय हो 
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करता है, प्रेम करनेका कार्य हृदय ही निभाता है । इसके बाद है प्रभावना अंग । प्रभावना 
का काम सिरसे होता है । सिर न हो, .सारा शरीर हो तो वह बेकार है । सिर न हो तो 
प्रभावनाका प्रतिनिधि क्या बनेगा ? किसी मनुप्यपर प्रभाव पड़ता है तो मुख मुद्रासे ओर सिर 
की चेष्टाबोंसे पड़ता है। अभी कोई मनुष्य मुंह ढके हुए बैठा हो तो उसका डर नहीं लग 
सकता । कैसा ही बड़ा पृ हो उसका संकोच और लिहाज नहीं किया जा सकता | शोर 
उघुड़ा हुआ सिर हो तो उसका प्रभाव होता है। तो इस प्रभावना अ्रंगका प्रतिनिधि सिर 
बन गया । 

शरीरके अंगोंकी तरह सम्धग्दशेनके यू श्रंग होते हैं। इन्हीं झ्राठ अंगोंका इस 
निर्जराधिकारमें वर्शन चलेगा । ये अन्तिम ८ गाथाएँ हैं | निर्जराधिकारमें इसमें एक गाथामें 
एक श्रद्भका वर्णान है| उनमें सर्वप्रथम्न निःशंकित अंगका वर्णन किया जा रहा है । 
हर, सम्माइट्ठी जीवा रिस्सेंका होंति- रिव्सया तेश । 

त्तभंग्रविप्परमुक्का जम्हा तम्हा दु शिस्संका ॥२२८॥ 

ज्ञानीकी निभयताकी कांरणु--सम्यर्हृष्टि जीव चकि तत्त्वज्ञानी है, भ्रत: नि:शंक होता 
है, इसी कारणासे वह निर्मय है, अथवा जिस कारण सम्यग्दृष्टि पुरुष ७ भयोंसे विमुक्त होता 
है इस फेरंख-उसे-नि:डहक कहा गया है। संम्यग्दृष्टि जीव सदा काल ही समस्त कर्मफलोंकी 
ग्रभिलापँसे' इ४हिले है । इसी कारण अत्यन्त कमोसि निरपेक्ष है और इसी कारण उनका 
श्रात्मा अत्ययंत नि:शंक हृढ़तम निविवल्प रहता है। ऐसा होता हुआ यह सम्मग्हष्टि जीव 
प्रत्यन्त निर्भय कहा जाता है। भय ७ प्रकारके होते हैं। इस लोकका भय, परनोकका 
भय, वेदनाका भय, अरक्षाका भय, अग्रुप्तिका भय, मरणका भय और श्राकस्मिक भय | 
इन ७ भयोंके बारेमें क्रमशः वर्णान चलेगा। 

» इहलोक भयके कुछ उदाहरण--प्रथम भयका नाम है लोकभय । ऐसा भय हो कि 
इस लोकमें हमारी जिद्धगी अच्छी तरह निभेगी या नहीं ? क्‍या हाल होगा, अनेक वृद्ध 
पृष्पोंको देखा जाता है कि उनकी कोई जान पूछ नहीं करता, लोग उनकी परवाह नहीं 
करते । जब जान लिया कि अब यह किसी कामका नहीं रहा तो उसकी परवाह करने 
याला बिरला ही सपूत होता है। चृद्धावरथा सबके ही झाया करती है। वृद्धावस्था थाने 
पर मेरा वया हाल होगा, इस प्रकारका भय करना, यह लोकभय है । अ्रथवा वड़ा विक्ट 
कानून बन रहा है। झ्भी जमींदारोी मिटनेका कानून लगा दिया था तो उससे कितने ही 
परवार दुःसी हो गए । स्वर्णका कंट्रोल कर दिया तो कितने ही दकानदार उससे परेशान 
हो गए । मकान किरायेका मामला भी विचित्र कभी ऐसा कानून वन जाय कि जिस 


। 
कानमें जो रहता है वह क्विरायेद्ा २० युवा दे दे या कुछ कर दे उसका ही है । ऐसा हो 
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गया तो यह भी गया अथवा चारों ओरसे आक्रमणकी बात सुनाई दी जा रही है, क्‍या 
हाल होगा, इस प्रकारका भय करना यह सब लोक भय है। वर्तमान जिन्दगीमें जीवन 
सम्बंधी, प्राजीविका सम्बन्धी भ्रय करना जोकभय कहलाता है । यह भय सताता है पर्याय- 
हृष्टिके जीवोंको । 

लोकका व्युत्पत्तिपरक आध्यात्मिक भाव - सम्यग्हष्टि पुरुष तो जानता है कि मेरा 
लोक मैं हूं | मेरेसे बाहर मेरा लोक नहीं है। जो देखा जाय उसका नाम लोक है। 'ेखने' 
शब्दमें कितनी ही धातुएँ हैं--देखना, तकना, अवलोकना, लुकता, लोकना, निरखना, निहा- 
रना आदि श्रनेक धातुव्वे हैं । ये दिखनेमें एकसे शब्द हैं, पर इन सब शब्दोंके जुदे-जुदे भ्र्थ 
हैं। मोटे रूपसे एक बात कह देते हैं पर अर्थ जुदे-जुदे हैं । जेसे तकना । तकना वह कह- 
लाता है जो जरासे पोलके श्रन्दरसे देखा जाय । बच्चे लोग खेला करते हैं तो वे तकक्‍का 
तककासे देखते हैं, देख लिया खुश हो गये, इसे केहते हैं तकना । देखना क्या कहलाता है ? 
चक्षुवोंसे देखना--देखना कहलाता है । निहारना क्या है ? उसका मर्स सोचते हुए, उसके 
भीतरकी परख करते हुए की स्थितिकों देखना इसे निहारता कहते हैं । कहते हैं न कि क्‍या 
निह।रते हो ? बड़ी देरसे देखंना--इसका नाम निहारना है | लोकना क्‍या है ? किसीका 
पता न हो, स्वयं है, गुप्त होकर कुछ देखा जाय. इसका नाम है लोकता । जो लोका जाय 
उसे लोक कहते हैं । उसे कोई नहीं जान सकता, उसे मैं ही जानता हूं, ऐसा मेरे द्वारा.मैं 
ही अवलोका जाता हूँ तो यह लोक मैं स्वयं ही हूं । 

परमार्थ इहलोककी विशेषतायें--यह लोक शाश्वत है । मेरा लोक कभी नष्ट होने 
वाला नहीं है, सदा काल व्यक्त है श्रथवा सब जीवोंमें प्रकट है । इस विविक्त आत्माके शुद्ध 
स्वरूपको तत्त्वज्ञानी पुरुष स्वयं ही केवल देखता है, ऐसा चेतन लोकमें यह श्रकेला ही श्रव- 
लोकन करता हूं । इस लोकमें कहाँसे हानि है ? क्या किसी भी प्रदेशमें मेरा विनाश हो 
सकता है ? मेरा क्या, जगतके किसी भी पदार्थका कभी नाश नहीं हो सकता । परिणतियाँ 
बदलें, यह बात अलग है, मगर विनाश नहीं हो सकता है । यह लोक शाश्वत है, सदा काल 
व्यक्त है। इस लोकमें यह आत्मा स्वयं ही एक अकेला अवलोकन करता है, अकेला अ्वलोका 
जाता है । इस लोकका कहींसे भी कुछ विनाश नहीं होता है। कसा ही गड़बड़ कानुव वन 
जावे, मेरा आ्रात्मा शाइवत है, यह सदा काल रहेया । 

आनन्दमय उतत्चपर तृष्णाका आधात--भेया ! विचारोंकी तृष्णाको तो हद नहें 
है। तृष्णावश किसी भी परिस्थितिमें श्रपनेको दुःखी माना करे तो यह उसकी. कल्पनाओं 
वात है। परन्तु है श्रात्मा अविनाशी व क्लेशसे रहित | जिप्त्री जो परिस्थिति है तृष्ण 
लगी है तो उस परिस्थितिमें वह संतोप नहीं करता । उससे आगेकी बात सोचता है॥ श्रर 
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मेरे पास कम है, इतना और हो जाय तो ठीक है । सो इस तृष्णामें क्या होता हैं कि जो 
वर्तेमानमें सुखका साधन मिला है उसे ही सुखसे नहीं भोग सकता | उस तृष्णासे भविष्यकी 
बात तो हाथ नहीं और हाथमें ऋई बातका सुख नहीं, इसलिए सब एवसे गरीब हैं। लख 
पति हो तो, करोड़पति हो तो, हजारपति हो तो और भिखारी हो तो जिसके तृष्णा है 
वही गरीब है । और जब तृष्णा न रहे, जो वतंमानमें पाये हुए समागमकी आरामसे भोगकर 
तेशांति और धर्मकी प्रीति रखे, अमीरी तो उसे कहा जायगा, पर जो जिस परिस्थितिमें है 
वह अपनी परिस्थितिसे श्रागे तृष्णावश कल्पनाएँ दौड़ता है और दुःखी होता है । तो तुृष्णा 
रख वाले सभी गरीब हो गए । | 
दृष्णाक्की शरीबियोंदी र्मानता--वैसे शरीरका रोग कोईसा भी हो, सहा नहीं 
जाता, उसमें जब छंटनी करने बैठते हैं तो कोई कहता है फोड़ा फुन्सी होनेपर कि इससे तो 
बुखार हो जानेमें अ्रच्छा था । भारामसे पड़े रहते, मगर यह फोड़ा तो श्रसह्य वेदता कर 
रहा है। जब जिसके बुखार आता है और दरीरमें बड़ी पीड़ा होती है तो वह सोचता है 
कि इससे तो श्रच्छा था कि कोई अंगुली टूट जाती- या चाकूसे छिल जाती, फोड़ा ही हो 
जाता उससे आरामसे बैठा तो रहता । इस तरहसे झरीरमें जो रोग होता है वह तो अ्रसह्य 
लगते हैं और अन्य रोग सरल लगते हैं। तो अब बत्‌॒लावो कि कौनसा रोग अ्रच्छा है? 
रोग सब एकसे है और सभी दु.खके कारणा हैं। इसी तरह हजारपति हो, लखपति हो, 
ग्ररबषति हो, जिसके तृथ्या रहती है वे सब दु.खी हैं। अ्ररवपति क्या सोचता है कि मेरा 
सारा मकान यदि कूलर होता तब गर्ममें श्रानन्द मिलता । गर्मीके दिनोंमें इतनेमें कहाँ सुख 
रखा है ? करोड़पत्ति उन अरबपतियोंकी हालतको देखकर तरसते हैं, सो वे भी चैनसे नहीं 
रह पाते हैं। और कदाचित्‌ धनाढ्य पुरुषोंके सत्कारमें, प्रशंसामें कुछ कमी हुई तो वहाँपर 
भी अंधेरा मच जाता है। यह मोहकी नींदका सारा खेल है। तत्त्व कहीं कुछ नहीं रखा 
है । तृष्णा जिसके लगी है, चाहे करोड़पति हो,, चाहे लखपति हो, चाहे हजारपति हो, सभी 
दुःखी हैं । केवल मोहके स्वप्नमें सारा मौरव -माना जा रहा है। 
आत्माकी परिपूर्णंता व निर्भगता--यह मैं लोक सर्वसंकटोंसे परे हूं । ज्ञान, दर्शन, 
घक्ति, आनन्द आदि अनन्तग्रुणोंका पिण्ड हूं । स्वतः परिपूरों हूँ, यह मैं पूर्ण हूँ अ्रश्चु परमात्मा 
है वह तो उभयथा पूर्ण है । प्रशुका स्वभाव और भाव दोनों पूर्ण हैं, हमारा स्वभाव पूर्ण 
है, मैं परियूर्ण हूं, अखण्ड हैं, अविनाशी हूं, अनन्त गुणोंका पिण्ड हुं । इस मुझ पूरामें से जब 
जो पर्याय प्रकट होती है वह पर्याय परिपूर्ण ही प्रकट होती है । किसी भी समयकी पर्याय 
अच्वरी नहीं। प्रत्येक पर्याय अपने समयसें परियुर्णो हो प्रकट होती है । किसी भी समयकी 
पर्याय अछूरी नहीं रहा करती | प्रत्येक पर्याय अपनेमें पूर्ण ही हुआ करती है, चाहे विभाव 
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पर्याय हो, या स्वभाव पर्याय हो, कोई भी पर्याय यह प्रार्थना नहीं करती है कि जरा ठहर 
जावो, मैं अध्वूरी ही बन पायी हूं । प्रत्येक समयमें जो परिशमन होता है वह परिणमत्र पूर्ण 
ही होता है । वस्तुका स्वरूप ही ऐसा है। मैं परिपूर्ण हूँ, प्रश्ु भी परिपूर्ण है । इस पूर्णसे 
पूणों दो प्रकट होता है। अ्रध्वरा कुछ नहीं प्रकट होता है और यह पूरों परिणमन प्रकट 
होकर दूसरे समयमें विलीन हो जाता है। तो यह पूराका पूरा विलीन हो गया, फिर भी 
यह मैं पूराका पूरा हूं, ऐसा परिपूर्ण अविनाशी अखण्ड मैं श्रात्मा हूं । इस आत्मामें कहाँसे 
भय ? 

लोकका परमा्थ आधार--मेरा लोक मुझसे बाहर नही है । यदि मेरा लोक मुझसे 
बाहर होता तो बाहरके संयोग वियोगके कारण मेरे लोकमें फर्क श्रा जाता | पर मेरा लोक 
तो मैं ही हुं । दुनियावी लोग भी ऐसा कहते हैं, जब किसीका कोई मात्र सहारा मालिक या 
पिता या स्त्री कोई गुजर जाय तो दुनियावी लोग कहते है कि मेरी तो दुनिया लुट गयी । 
श्रे तेरी दुनिया कैसे लुट गई, तेरी दुनिया तेरा निज आत्मा है और अपनेको अ्रसह्य मान 
बैठा है यही दुनिया लुट गई । तो मेरी दुनिया मैं हो हूँ, मेरी दुनिया मुभसे बाहर नहीं है । 
वह तो एक श्रज्ञानीका कथन है | परमार्थसे तो जब तक शज्ञान है तब तक दुनिया लुटी हुई 
है भर जब ज्ञान होता है तो उसकी दुनिया आाबाद रहती है । पर्याय बुद्धिसे संयोग अ्रथवा 
वियोगसे बरबादी और आबादी है| परपदार्थके संयोगवियोगसे मेरी दुनिया न श्राबाद होती 
है और न लुटती है। 

संसार छुटेपिटोंका समूह--भैया ! यह सब लुटे हुए पुरुषोंका ही समूह है | इसीको 
ही संसार कहते है । लुटे हुए पुरुषोंके समूहका वाम संसार है । कौनसा ऐसा भाव है जो 
लुटा हुआ नहीं है ? एकेन्द्रिय जीव पेड़ पौधे, पशु पक्षी ये क्या लुठे हुए नहीं हैं ? ये अपना 
ज्ञान दर्शन सब वौसा गंवा चुके हैं। एक जड़वत्‌ खड़े हुए हैं | ये कीड़े मकोड़े ये श्ररहंत 
सिद्धकी तरह प्रभ्नुता वाले जीव होकर कसी निम्त स्थितिमें आहार, भय, मैथुन, परिग्रह 
चारों संज्ञावोंके वश होकर लुटे हुए जीवन ग्रुजार रहे हैं । इन पशु पक्षियोंक्री बात देखो । 
इनका सब कुछ लुटा हुआ है, पराधीन हैं बेचारे । छोटे बालक भो उन्हें डंडेसे पीट सकते 
हैं। श्रगर तेजी से वह पशु सांस ले ले तो अपना स्थान छोड़ कर बाहर भग जाते हैं, ऐसे 
बालक भी उन्हें पीट लेते हैं। ऐसे बलवान पशुवोंकों भी यह बालक डंडेक्रे वश करिए हुए 
हैं। ये शेर हाथी श्रादि जिनके वलका बहुत बड़ा विस्तार है-- एक दुर्वल मनुष्य भी अंकुश 
लेकर, बिजलीका कोड़ा द्वाथमें लेकर वशमें किए हुए है | जहाँ चाहे घुमाए। जहां चाहे 
उनसे काम कराये | कैसे लुटे हुए हैं ये पशु पक्षी ? ओर मनुष्य भी क्या लुटा हुआ नहीं 
है ? लुटा हुआ है। अपने स्वार्थकी वासनामें आसक्त होकर, स्वार्थमरी श्राञ्माकों लिए हुए यत्र 
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तन्न दौड़ रहा है। अपना जो श्रनन्त आनन्द है, अनन्त ज्ञान है उसकी परवाह नहीं है । क्या 
ये लुटे हुए नहीं है ? ये सब लुटे हुए हैं । लुटे हुए जीवोंके समूहका नाम संसार है। यह 
जीव अज्ञानसे ही लुट गया है। ज्ञान हुआ कि यह आबाद हो जाता है। मेरा लोक मैं हूं। 
स्वयं परिपूर्ण हूं, मेरा विनाश नहीं है, ऐसा ज्ञान सम्यम्दृष्टि जीवके होता है, इस कारण 
वह सदा नि:शंक्र रहता है । 
सम्यग्टष्टिके परलोकमंणका अभाव--सम्यग्हष्टि जीवको परलोकका भी भय नहीं 
रहता । परलोकका भय तो मिथ्याहष्टिको भी नहीं रहता, उसे क्या परवाह पड़ी है ? कैसा 
होगा, क्या न होगा ? जो वर्तमान मौज है उसका मौज लेता रहता है, परलोकका भय तो 
मिथ्याहृष्टिके लद्ग॒ुमार पद्धतिसे नहीं रहता है । कदाचित्‌ सम्यग्हष्टिको परलोकका भय रहता 
है । हमारा परलोक न बिगड़ जाय, श्रच्छा समागम आगे मिले । कदाचित ऐसी कल्पनाएं 
भी हो जाती हैं। पर यहां प्रक्रृत विवरण अंतरंग श्रद्धाके भयकी श्रोरसे कहा जा रहा है । 
चूंकि सम्यग्दृष्टि जानता है कि जैसे यह लोक भी मेरे आत्मतत्त्वसे बाहरकी चीज नहीं है 
इसी प्रकार परलोक भी मेरे आत्मतत्त्वसे बाहरकी चीज नहीं है। कहीं भी होऊंगा यह मैं 
ही तो होऊंगा । और यह मैं श्रपनी जानकारी बनाए रहूं तो कुछ संकट ही नहीं है । संकट 
तो अपने आपकी जानकारी जब नहीं रहती है तब आते हैं। चाहे किसी भी गतिमें यह 
जीव हो, देव भी क्‍यों न हो, इन्द्र भी क्यों न हो, यदि उसे अपने झ्रात्माका परिचय नहीं 
है तो वह संकटमें है । रागद्वेष भरी बाह्य वृत्तियोंमें वह रहेगा तो संकट भज्ञानमें होते हैं । 
ज्ञानमें तो संकट नहीं है। जब-जब भी किसी जीवका संकट किया जा रहा हो, समझता 
चाहिए कि हम ज्ञानवृत्तिमें नहीं हैं, अज्ञानकी वृत्तिमें लगे हैं । 
परलोकम्यके अभावका कारण-मैया ! परलोक श्रन्य कुछ नहीं है। यह ही शाइवत 
एक सदा व्यक्त ज्ञायकस्वरूप यह मैं ग्रात्मा ही इस लोककी भांति परलोक भी हूँ, ऐसा सम्य- 
रृष्टिके बोध रहता है | परलोक का भी भय नहीं रहता । इस जीवपर संकट जन्म मरण॒का 
लगा है। यहाँके पृण्योदयसे प्राप्त कुछ वैभवमें क्या आनन्द मानें ? यहाँके ये सारे समागम 
मेरेसे अत्यन्त भिन्‍त हैं, उनकी श्रोरसे सुभमें कुछ आ्राता नहीं है । मैं ही उनको विषयशत 
बनाकर शअज्ञानसे कल्पनाएँ किया करता हूं और दु:खी रहा करता हूँ। मेरा यह लोक जो 
मेरे द्वारा लोका जा रहा है वह मेरे अवलोकनमें रहे तो वहाँ भयकी कुछ बात नहीं है । 
सयास्पद संसार--भयोंके स्वरूपकी ओर देखो तो यहाँ भयोंका भयानक बन है। 
कैसे-कैसे भव इस संसारी जीवके साथ शुरूसे लगे ? सबसे निम्न भव निगोदका है। निगोद 
जोव दो प्रकारके होते हैं--एक सूक्ष्म निगोद और एक वादर निगोद | सूक्ष्म निगोद त्तो 
किसी भी वनस्पतिके आधार नहीं हैं । यह आकाशमें सर्वत्र लोकाकाझमें व्यापक हैं । उन्हें 
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र्ति जला नहीं सकती, जल उन्हें गला नहीं सकता, हवा उन्हें उड़ा नहीं सकती, लाठीकी , 
ठोकर उनके लग नहीं सकती । तब बक्‍या वे बड़े सुखी होंगे ? श्राग जलाए नहीं, पानी गलाए 
नहों, हवा उड़ाए नहीं, किसीका आघात हो नहीं सकता । ऐसे सूक्ष्म मिगोद जीव है तो 
क्या वे सुखी हैं ? वे एक सेकेण्डमें २३ बार जन्ममरगणा कर रहे हैं निरन्तर, जब तक उनके 
निगोद भव है और जन्म मरणके दुःखका क्या स्वरूप बताया जाय ? जो मरता है सो 
जानता है, जो जन्मता है सो जानता है । जन्म अपना हो चुके बहुत वर्ष व्यत्तीत हो गए, 
सो खबर नहीं है कि जम्मके क्‍या कष्ट होते हैं श्ौर मरण श्रभी झ्राया नहीं है, सो मरणके 
भी कष्टोंका पता नहीं है । इस जीवने ग्रनन्‍्त जन्ममरण किए हैं मगर इसका ऐसा कमजोर 
ज्ञान है कि पूर्व भवके जन्ममस्णकी तो कथा ही क्‍या है, इस जन्मकी भी याद नहीं है कि 
केसे पैदा हुए थे, कैसे कष्ट थे, और जन्मकी बात छोड़ो--साल दो सालकी उद्रकी भी 
बातें याद नहीं हैं। जब हमारा छोटा वचप्रन था उस समय कैसी स्थितिमें रहते थे, यह 
कुछ याद नहीं है । जन्म मरणका बड़ा कठिन दुःख होता है । 

निगोद जीवोंका संक्षिप्त विवरण--सूक्ष्म नियोद सत्र भरे हैं। जहां सिद्ध भावान 
विराजे हैं उस जगह सृक्ष्म हो निगोद हैं, साधार निगोद नहीं हैं। वादर निगोद वमरपतियों 
के आश्रय रहते हैं। जिन वनस्पतियोंके श्राश्यय रहते हैं उनका नाम है सम्रतिष्ठित प्रत्येक 
वनस्पति । त्रस जीवोंके शरीरभें भी वादरनिगोद रहते हैं, पर वादरनिगोद जीव स्वयं 
वनस्पति कायिक हैं। वादरनिगोदकी जाति स्थावरमें शामिल है । आ्रालू श्ररवी वगरह ये 
स्वयं प्रत्येकवनस्पति हैं। ये देखनेमें ग्रमे वाले श्रालू ये निगोद नहीं हैं, ये प्रत्येकवनस्पति 
है। जैसे कि अमरूद, केला ञ्रादि खाने वाली चोजें प्रत्येकवनस्पति हैं । इसी तरह आलू 
आ्रादि भी प्रत्येकवनस्पति हैं, पर अन्तर यह हो गया कि आलु आदिमें साधारणवनस्पति 
का और निवास है जब कि श्रमरूद आदिसमें साधारणवनस्पतिका निवास नहीं है । 

भद्यफलकी अ्भक्‍्यता--ये फल जो भक्ष्य हैं जब 'कोमल अवस्थामें होते हैं, 
जिनकी रेखा नहीं निकलती उस समय साधारणवनस्पति रहती है झौर जैसे ही ये ककड़ी 
आदि फल बढ़ जाते हैं तो उनमें जवानी होनेके चिन्ह प्रकट होते हैं, तब साधारणवनस्पति 
अपना स्थान छोड़ देता है । फिर अप्रतिष्ठित प्रत्येकवनस्पति कहलाता है । पहिले वह नहीं 
खाने योग्य है और बादमें वह खाने योग्य हो जाता है । बहुत कोमल भिण्डो, बहुत कोमल 
ककड़ी जो बड़ी छोटीसी रहती है वह सत्रति प्रत्येकवनस्पतति है। छोटेमें कोई भी हो वह 
सप्रति प्रत्येकबननस्पति होती है, पर कितनी ही वनस्पतियाँ ऐसी हैं कि पहिले अ्रप्रतिष्ठित 
प्रत्येकबनरपति रही थीं, पर पश्चात्‌ सप्रतिष्ठित प्रत्येक बन जाती है। ऐसी भी कुछ वन- 
रपतियाँ हैं । वे न खाने योग्य वनस्पतियाँ है । जो खाने योग्य हैं वे सब प्रारम्भमें सप्रतिष्ठित 
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प्रत्येकवनस्पति होती हैं और बढ़ जाने पर श्प्रतिष्ठित प्रत्येक हो जाती हैं । " 
प्रत्येक शरीरी स्थावरोंकी विचित्र दशा- निगोद भवसे निकला तो श्थावरके भवभें 
देख लो-- निगोद जीव तो साथारणावनस्पति हैं और श्लालु आदिक साधारणवनस्पति 
सहित प्रत्येकवनस्पति हैं। स्थावरमें चलिए--कैसे-कसे पेड़, लक्कड़से खड़े हैं, श्राकार 
प्रकार कैसा है ? एक जगह खड़े हैं, कुछ बल नहीं दिखा सकते हैं। जिसने काटा सो कौट 
लिया, छेंदा सो छेद लिया । ऐसी उनकी शक्तिकी हालत है। हवाकी बात देखो । पहियोंमें 
ठायरोंमें भर दिया, भरी है १ वर्ष तक | वह हवा जीव ही तो है । उसे फँकते हैं आगके 
सामने, तो हवा आगके पास पहुंचती है, या नाना विचित्र दशाएँ होती हैं, और स्वयं कसा 
हवाका स्वरूप है, यह श्रनन्त शक्तिका स्वामी होकर भी इसकी कैसी-कंसी परिस्थितियाँ होती 
हैं? जल बन गया, अब घड़े-घड़ेमें जलकाय भरा हुआ है। प्रथ्व्री पत्थरके रूपमें, जमीनके 
रूपसें, सोना चाँदीके रूपमें, कंसे-केसे ढंगसे इसका जन्म होता है ? 
संसारी प्राणियोंकी दबनीय दशा--स्थावरोंसे निकला तो जसमें दो इच्द्रियके भाव 
देख लो--केचुतरा, जोक, शंख, कौड़ी, सीप, लठ, सुरसुरी कैसे-कंसे भव मिले है ? अब इन 
जीवोंमें सृक्ष्मतासे सबमें हड्डियाँ होती हैं, पर केचुवा कुचल जाय तो हड्डीका पता ही नहीं 
चलता है । कैसा सूक्ष्म रूप उन हड्डियोंका बन गया, कैसा शरीर बन गया, ऐसा गंदा भव 
यह हुआ करता है। तीन इन्द्रिय जीव दो इन्द्रियसे कुछ अच्छा है सम्हला हुआ, शरीर है, 
कुछ कठोर है, कुछ पैर निकल आए हैं, चल फिर सकता है, कुछ विकास हुआ है जीवकी 
शरीर रचतामें, पर वे भी यत्र तत्र डोलते रहते हैं । खाने पीनेकी ही उनकी धुन रहती है । 
कुछ विवेक नहीं है, कुछ बुद्धिमानीकी बात नहीं 'कर सकते हैं । चार इन्द्रिय जीवोंमें देख लो 
भौंरा, मक्खी, मच्छर कैसी-केसी परिस्थितियोंके ये भव हैं जिनकी मनुष्यकी दृष्टिमें कुछ 
कीमत ही नहीं है । जिनके पैर बाँधकर लोग खेलसे मन बहलाया करते हैं। भैया ! पचे- 
न्द्रियमें देख लो कैसे-कैसे पशु पक्षी पड़े हैं ? समुद्रमें कैसे-कैसे ढंगके जीव हैं, थे सब कारण- 
परमात्मा हैं श्रोर इनकी ऐसी परिस्थिति है| [कैसा मगरका शरीर, कैसा मच्छका शरीर, 
गैडा, हाथी आदि कैसे-कंसे विचित्र शरीर वाले हैं। अज्ञाची नारकी मनुष्य देवका भी भव 
' मिला तो भी क्या । ये ऐसे भयानक भव हैं, पर उन भवोंकी बात सोचकर जिसे भवसे 
निकलनेका सार्ग नहीं मिला है, आत्मस्वरूप परिचयमें नहीं आ्राया ऐसे जीवोंकरो उन भवोंका 
बड़ा भय लगता है । 
सम्यस्दष्टिकी निभयता--सम्यग्हष्टि जीव चंंकि आत्मस्वरूपका सम्यम्ज्ञान बनाए 
हुए है, वह जानता है कि यह स्वरूय तो दस रवरूप मात्र है। उसे इसमें कोई भय नहीं 
मालूम होता है । भयरहित ही है, ऐसा ज्ञायकस्वरूप अनुभवमें आए इनकी यह चर्चा है। 
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ओर उनके रि.ए ही यह बात जोभास्पद होती है | जहाँ गए वहाँ यही तो आत्मा है, यही 
शानस्वरूप है । एक कोई बहुत बड़ा आपीक्तर हो और उत्तका कहीं तबादला होनेको हो 
तो बड़े आफीसरको तवादलेके समय तबादलेका जैसा अनुभव भी नहीं होता है कि मेरा 
तबादला हो रहा है । नौकर यहां भी मिलते हैं और जहां जायगा वहां भी नौकर तैयार हैं । 
उसके जानेमें रेलगाड़ीका एक डिब्बा रिजवे रहता है। नौकर-चाकर ही सब सामान रखें, 
कोयला धरें तो नौकर-चाकर, गाय भैंसकी रक्षा करें तो नौकर-चाकर । उसको तबादलेका 
क्या दु:ख है ? छोटा आ्रादमी तबादलेकी बात सुने तो उसे बड़ा दुःख हो जाता है| वहां 
मकान मिलेगा कि न मिलेगा । पहिले श्रकेले जावें, जब दो चार महीने जम लें तब सबको 
लिवा ले जायेंगे । समर्थ आफीसरके तबादलेमें कोई संकट नहीं है। वह जानता है कि जैसे 
यहां हैं तैसे ही वहां पहुंचेंगे । जैसा यहां लोगोंका सत्कार है तैसा वहां भी सत्कार है। तो 
ज्ञानी पुरुष जिसने अपने आपको केवल ज्ञानानन्दमय तका है उसका भी तबादला हो, मरण 
हो तो उसको भय नहीं रहता है। वह जानत्ता है कि यह मैं प्राका,पूरा तो श्रब यहांसे जा 
रहा हूं । ज्ञानमय स्वरूपपर हृष्टि हो और ऐसी दृष्टि रहते हुए कहीं श्रवस्थित हो, कहीं गति 
हो, उसे कोई क्लेश नहीं है, कोई भय नहीं है। भयका कारण परभव नहीं है। भयका 
कारण स्वरूपदृष्टिसि चिग जाना है | 

भयका मूल स्थरूपच्युति--भैया ! इस लोकमें मरण भी नहीं हो रहा, रोग भी 
नहीं आ रहे, खाने पीनेके संकट भी नहीं भ्रा रहे और स्वरूपसे चिगा हुआ है तो उसको 
वहीं संकट है। मरणको ही संकट नहीं कहते हैं । स्वरूपसे चिगने की स्थितिको संकट 
कहते हैं । क्या मिलता-जुलता है परवस्तुवोंसे ? पर कैसी खोटी बान पड़ी हुई है कि अपने 
स्वरूपके स्पशेमें कुछ भी क्षण नहीं ग्रुजार पाता और बाह्य पदार्थोके उपयोगमें दौड़ा-दौड़ा 
फिरता है | ऐसे स्वरूपसे न चिगनेका हृढ़ संकल्प लिए हुए इस ज्ञानी जीवके सम्बन्धमें कहा 
जा रहा है कि इसको परलोकका भय नहीं होता, किन्तु निःशंक होकर सतत स्वयं सहज 
ज्ञानका अनुभव करता है | यह सम्यग्दर्शनके नि:शंकित अंगका वर्णन चल रहा है। किसी 
प्रकारकी सम्यग्दृष्टिको शंका नहीं रहती । 

ज्ञानीका निःशह्ू निर्णय--जिनेन्द्र भगवानके वचनोंमें बंका न करना, यह व्यवहार 
से निःशंकित अंग है और अपने स्वरूपमें शंका न करना, भय न मानना सो यह निरचयसे 
निःशंकित अंग है । निशंकितता तभी रहती है जब किसी प्रकारका भय नहीं होता । आखिरी 
इसका निर्णय शुरूसे ही परवस्तुकोंगें यों. रहता है कि कुछ बियड़ता है बिगड़े, कोई वियुक्त 
होता है हो, परपरिणतिसे मुभमें कुछ विगाड़ नहीं होता । प्राथमिक अ्रवस्थामें यह ज्ञानी 
भले हो थोड़ी शंका करे, पर ऊपरी भय करने पर भी अंतरसमें इसके सुहृढ़ ,निर्भयता है । 
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ज्ञानी गृहस्थ है, सम्यग्हृष्टि है, वह सारी व्यवस्था बनाता है और अपने गुजारे के योग्य 
वस्तुत्रोंका संरक्षण भी कर्ता जाता है पर ऐसी भी हालतमें यदि वहीं निर्णायकी जैसी बात 
।ए तो वह यही निर्णय देता है कि परमें जो कुछ हो सो हो, उसकी परिणतिसे मैं-अपना 
विताश नहीं मान सकेगा । 
ज्ञानकी प्रियतमताके प्रसंगमें धन परिजनमें प्रियवाकी छटनी--सबसे अधिक प्रिय 
आत्माको जोन होता है। अ्रधिक प्रियपने का लक्षण यह है कि दो पदार्थोकों सामने रखो 
और इन दोनों पदार्थोके बिगड़नेका, माश किया जानेका कोई अवसर आ रहा हो तो उन 
दो में से किसको बचाएं ? जिसको बचाएँ उसको समझो प्रिय है | जैसे धत और परिवार 
के लोग । यदि कोई डाकू आकर धन और परिवार दोनोंपर हमला करते हैं तो यह परिवार 
को बचानेका यत्न करता है और धनकी उपेक्षा करता है। मिट जावो तो मिट जाबो धन, 
पर घरवालोंकी जान तो बचे । यदि ऐसा उद्यम करता है तो बतलावों कि उसको अश्रधिक 
प्रिय धन हुआ कि कुठुम्बके लोग हुए | कुठुम्बी जन अधिक प्रिय हुए । ह 
ज्ञानकी प्रियतमताके प्रसंगर्मे परिजन व स्वय॑में प्रियताक्की छटनी--यदि कुटुम्बीजनों 
प्र और इस खुदपर कोई डाकू गुन्डा हमला करें तो ऐसी स्थितिमें प्रकृत्पा वह अपनी 
जान बचानेका यत्न करता है। तो क्‍या कहा जायगा कि कुदुम्बी जत और खुद इन दोनोंमें 
प्रियतम कौन रहा ? खुदका शरीर, खुदकी जान | 
ज्ञानकी यतमता--जब ज्ञानकी उपादेयता साधुता जीवनमें श्रायगी तो श्रब वह 
जंगलमें अपनी समताकी सिद्धिमें लगा है। कोई शेर, स्थालनी या शब्ठु साधुकी जान लेनेको 
था रह्य है तो उस समय दो प्रकारके प्राणोंपर हमला है--द्रव्यप्राण और भावप्राण | एक 
तो शरीरकी जान याने द्रव्यप्राणकी जानका हमला हो रहा है और साथ ही उसमें विकल्प 
रहे, राग रहे, मोह रहे तो ज्ञानस्वरूप भावप्राणके नाशका भी मौका है। जहां दोनों प्राण 
जा रहे हैं ऐसे श्रवसरपर वह ज्ञानी संत भावप्राणोंकी रक्षा करेगा और द्रव्यप्राणोंकी उपेक्षा 
कर देगा । जान जाती है तो जावो, पर अपनी ज्ञाननिधिका विनाश नहीं करता । क्योंकि 
जाननिधिका विताश करके ज।न बचानेका यत्त किया और बचे या न बचे, पर उस यत्नके 
विकल्पमें जन्ममरणकी परम्परा बढ़ता निश्चित है। और एक ज्ञाननिधि बनी रहे और 
म्रण होता हो होने दो, जान जाती है तो जाने दो । अभ्रब तक तो अ्रनन्त बार जन्म किया 
है । ज्ञाननिधि बचा लिया तो जन्ममरणकी परम्परा ही खतम हो जायगी, ऐसा जानकर 
वहाँ भी द्रव्यप्राणोंकी उपेक्षा करता है और भावप्राणोंकी, चेतन प्राशोंकी, समतापरिणाम 
की रक्षा करता है । बतावो उन दोनोंमें कौन प्रिय रहा ? चैतन्यप्राण, भावप्राण | वह भाव- 
प्राण हैं ज्ञान | अधिक प्रियतम ज्ञानस्वरूप ही रहा | जगतके कोई पदार्थ हमारे लिए हित- 
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कर और प्रियतम है नहीं । 

परलोकका अथमर्म--ज्ञानी जीववा रिसर्गत: ह्वान्स्वरूपकी श्रोर भुकाव रहता है । 
यह मेरा परलोक है, भ्रथवा परलोक मायने उत्कृष्ट लोक | पर मायने उत्कृष्टके भी है। मेरा 
उत्कृष्ट लोक यह चैतन्य है। पहिले चिट्ठियोंमें लिखा जाता था कि अम्मुक लालका परलोक 
हो गया । परलोकके मायने दूसरे लोकमें चला गया--यह मूलमें भाव न था, क्योंकि दूसरे 
लोकमें चला गया, इसमें कया प्रशंसा हुई ? यों तो सभी जीव मरकर दूसरे लोकमें जाते हैं। 
परलोकका अश्रथे है उत्कृष्ट लोक । श्रब वे उत्कृष्ट लोकमें चले गए । परलोक शब्दकी बड़ी 
ऊंची व्याख्या है। यह परलोक स्वगंलोकरों भी बड़ा है, स्वर्ग उत्कृष्ट नहीं है, परलोक उससे 
भी उत्कृष्ट हो सकता है । तो परलोक लिखनेकी पहिले प्रथा थी । स्वर्गंलोक लिखमेकी प्रथा 
पहिलि नहीं थी । जिन्हें पता होगा पुरानी चिट्ठियोंका वे जानते होंगे । तो परलोक मेरा क्या 
है ? यह ज्ञानस्वरूप, यह मैं स्वयं ही परलोक हूं, उत्कृष्ट लोक हूं । इस मुझ परलोकमें किसी 
भी परपदार्थसे कुछ बाधा नहीं ञ्राती । हम ही स्वरूपसे चिंग जाते और अपने आपकमें बाधा 
उत्पन्त कर डालते है। 

ज्ञानावृतके अनुभवका भाजन--निज-निज स्वरूपास्तित्वके हृढ़ किलेमें अ्रवस्थित 
पदार्थोक्ों निरखने वाले सम्यर्हृष्टि पश्ष इहलोकका भी भय नहीं करते श्रौर परलोकका भी 
भय नहीं करते । वे तो निःशंक होते हुए सतत स्वयं सहज ज्ञानस्वरूपका ही अनुभव करते 
हैं। यह ज्ञान ही तो अग्ृत है । जो न मरे सो अमृत । न मृत इति अ्रश्गुतं । ऐसा कोन है 
जो न मरे ? वह आत्माका सहज ज्ञानस्वरूप है। इसका कभी विनाश नहीं होता । सो 
ज्ञानी पुस्ष इहलोक और परलोकके भयको नहीं करता और सतत इस ज्ञानका पान किया 
करता है। जिन्हें अपने आत्माका अनुभव करनेका यत्त करना हो सीधा यह यत्न करवा 
चाहिए, अपने आपके बारेमें अपनेको यों निरखना चाहिए कि यह ज्ञानमात्र है । अन्य-म्न्य 
रूपमें इसे न निरखो किन्तु जाननस्वरूप, ज्ञानका जो स्वरूप है उसे अपनी दृष्टिमें लो और 
वही-वही स्वरूप ही नजरमें, अनुभवमें लानेका यत्व करो, और कुछ बात सोचो । तो केवल 
ज्ञप्ति स्वरूपके द्वारसे इसे ज्ञानानुभव होगा । और जो छुद्ध ज्ञानका अनुभव .है शुद्ध श्रर्थात्‌ 
केवल मात्र जाननका अनुभव है वही आत्माक्रा अनुभव है। ज्ञानानुभवके द्वारसे ही आत्मा 
का अनुभव हो सकता है । यह ज्ञान निःशंक सतत इस सहज ज्ञानका अनुभव करता है और 
दोनों लोकोंके भयसे दर रहता है । 

वेदनाभपके निपेधके प्रध्ंगर्मे घेदना शब्द्को निरुक्ति---आजके प्रकरणमें यह बताया 
जा रहा है कि सम्यग्दष्टि जीवको वेदनाका भय नहीं रहता । अज्ञानी जन इस 'शरीरको 


अपना सर्वेस्व मानते हैं । इस शरीरमें थोड़ा बुखार आदि हरकत होनेपर शरीरके अ्रहन्त्व 
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भावके कारणा अपनेमें पीड़ाका अनुभव करते हैं| जैसे-जसे शरीरमें अहंबुद्धि ममबुद्धि तथा 
सम्बन्ध बुद्धि छूट जाती है वैसे ही वैसे जीवकी शरीरकी अवस्थावोंके कारण पीड़ा उत्तत्त 
नहीं होती । सुकुमार, सुकौशल, गजकुमार इत्यादि अ्रनेक ऋषियोंने भ्रनेक उपद्रवव सहे, पर 
उन उपद्रवोंके बीच जनके शरीरके प्रति अहंबुद्धि न थी इस कारण उन्होंने पीड़ा अनुभव 
न की । यह सामान्यतया सम्यर्दष्टि जीवका विचार चल रहा है। वह जानता है कि वेदना 
तो यह ही एक मात्र है जो निश्चल ज्ञानस्वरूप स्वयं वेदा जाता है। वेदना कहते हैं. जो 
बेदा जाय । तो जाननेमें परमार्थतः ज्ञानस्वरूप ही श्राता है । 

वस्तुकी स्वतन्त्रता--भेया ! जानना ज्ञानगुणका काम है, और ज्ञानकी क्रिया ज्ञान- 
गुशाकों छोड़कर अन्य वस्तुपर नहीं लगती हैं । ज्ञान जो कुछ करेगा वह ज्ञानका ही करेगा, 
परवस्तुका कुछ नहीं करता । ज्ञान परवस्तुका कुछ कर देता है यह सोचना श्रज्ञान है। 
करनेकी बुद्धिका ऐसा अंधकार अज्ञानमें छाया रहता कि यह नहीं देखा जा पाता कि प्रत्येक 
वस्तु स्वतंत्र है, परिणमनशील है, वह अपने श्रापसें ही अपनेको कुछ परिशमा सकता है। 
किसी अन्य यदार्थेका कुछ नहीं करता है। भले ही श्रागका निमित्त पाकर पानी गर्म हो 
गया, पर आगले पानीका कुछ नहीं किया । भले ही सूर्यका निमित्त पाकर यह उजेला हो 
गया पर सूर्यने कमरेमें घुसकर कुछ नहीं किया । इस प्रकाशमय वात्तावरणमें हम आपके शरीर 
का निमित्त पाकर यहाँ यह छाया परिणम गई, फिर भी इस शरीरने छाया परिणमी हुए 
जगहमें कुछ नहीं किया । यह विभाव, विकार निमित्त बिना होता नहीं है और निमित्त इसे 
करता कुछ नहीं है ऐसे यथा्थेताकी बात, बड़े विवेकके साथ समझी जा सकती है। यह 
हुआ एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके प्रति कथन । 

एक पस्तुमें शु्शोका स्वतन्त्र स्वतंत्र स्वरूप--भैया ! अ्रब अशभेद विवक्षाको एक 
आरताद्रव्यमें ही देखो इसमें श्रतन्तगुण भरे हुए हैं। वे समस्त अनन्त गुण केवल श्रपनी - 
अपनी क्रियाएँ करते हैं। दूसरे गुणोंपर उनकी क्रिया श्र जाय तो फिर गुण भेद ही क्‍या 
रहा ? जाननकी क्रिया यदि सुख गुण करने लगे तो फिर ज्ञान गण माननेकी जरूरत क्‍या 
रही ? और इस प्रकार सुख गुण औरोंको भी क्रिया करने लगे तो सभी गुणोंका श्रभाव हो 
गया । और और शुरा सुखकी क्रियाएँ करने लगें तो सुणका श्रभाव हो गया । प्रत्येक गुण 

ज्रअ्पनी ही क्रियाएँ करता है दूसरे युणाकी क्रिया नहीं करता है। प्ात्मामें ज्ञान गुगा 

है वह जाननेका' ही काम करेगा और अपने गुणोंकी परिणतिसे ही जाननका काम करेगा 
दूसरेमें नहों । इस तरह जानना जो होता है वह ऐसे ज्ञानका ही जावन होता है । 

परज्ञाठवके मन्तच्यका अवकाश--मैया ! जाननने क्या किया, निरचयसे बतावों । 
ज्वननमें जातन ही आया । पर जाननमें जो आकार कलका, जो बाह्य अ्र्थंका ग्रहण हुआा 


'इृद्गलमें ही होती है, किसी अन्य द्रव्यपर नहीं होती है । यह बात नहत स्पष्ट ज्ञानमें आरती 
'है । एक ज्ञान ही ऐसा गुरा है जिसका पदेह होने लगता कि ज्ञान +रव्रत्योंमें क्यो + जाना 
'वाहिए ? यह भी नानक हो महिमा है । 


किया करते हैं, इसरे जीवोंके औननन्‍्दका ८रिखसन नहीं कर सकते | अभमें बक्ति नही: 8 
कि मैं किसी दैसरे द्वव्यमें कुछ कर दू। 
अद्धा गुणकी परिशतिका ७४005 गण ले लोॉजिए । >डव्ा हैं, मायमे 
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विश्वास करना है | हम अपने आपका £द्धान बना सकते हैं या दूसरे जीवोंका श्रद्धात बना 
सकते हैं ? यह आनन्दगुणकी श्रपेक्षा और जल्दी समभमें झायगा | इसकी भिन्‍ततासे हम 
मात्र अपने आपमें अपने आपका श्रद्धात कर सकते हैं, दूसरे जीवोंके श्रद्धातका परिणमन हम 
नहीं बना सकते । तभी तो बहुत-बहुत समभझाना पड़ता है श्रजी आप विश्वास रखो ऐसा 
ही होगा । श्रापको विश्वासमें क्रमी नहीं करता है । फिर भी दूसरा हिंचकिचाता है। जब 
तक उसका श्रद्धान अपने आपमें विश्वासरूप नहीं परिणम जाता है तब तक हिचकिचाता 
रहता है। भात्मामें श्रद्धा गुण है और उस श्रद्धागुशका कार्य अपने आपके श्रात्मामें होता 
है, परपवार्थोमें नहीं होता है । इसी तरह आ्रानन्दगुणाका कार्य अपने आपमें होता है किसी 
परमें नहीं होता है | इस प्रकार ज्ञानभुराकी क्रिया अपने ही जञानगुणमें होती है, न अपने 
श्रय्य गुणमें होती है और न श्रन्‍्य द्रव्यमें होती है । ज्ञानकी क्रिया है जानन | जानन किसी 
परवस्तुके लिए नहीं होता । जानन अपने द्वारा होता है, अपने लिए होता है, अपनेमें 
होता है । 
पदाथके सत्तका प्रयोजन--भैया ! एक बात विशेष यह जानना है कि ये द्रव्य सब 

क्यों हैं, इनकी क्या जरूरत है ? ये द्रव्य होकर अपना कौनसा मतलब साध रहे हैं ? न होते 
तो क्‍या था ? तो यह प्रश्न तो उठता नहीं. कि ये द्रव्य न होते तो क्‍या नुक्सान था, क्योंकि 
ये हैं। अब हैं तो यह देखिए कि ये क्‍यों हैं, ओर ये द्रव्य भ्रपना सत्तत रखकर अपना कौन 
सा प्रयोजन साथ रहे हैं? तो एक नियम है कि परद्रव्योंका काम परिणमन उत्पाद' व्यय 
ग्रपना सत्त्व रखने भरके लिए होता है, उनका कोई दूसरा प्रयोजन नहीं । पदार्थ सब परि- 
णमते हैं। वे सब अपना सत्त्व बनाए रहनेके लिए परिणमते हैं, इससे आगे उनका प्रयोजन 
नहीं है । सो पुद्गलकी यह बात जल्दी समभझमें झा जाती है। ये पुद्गलक्व्य हैं, इनका 

प्रयोजन अपने आपकी सत्ता बनाए रहना है और कुछ नहीं है। ये श्रपने आपसे बाहर 

आपती कुछ हरकत नहीं करते । इनका झौर कोई प्रयोजन नहीं । 

सचके प्रयोजनके कुछ उदाहरण-ईंधन पड़ा है, जल जाय तो जल जाय । उस ईंबन 

का यह प्रयोजन नहीं है कि जल नहीं, ऐसा ही बना रहूँ । पुदगल है, जो होगा सो होगा । 

उसे क्लेश नहीं होता है | परिणंम गया, राख बन गया, पर सत्त्व नहीं छोड़ा । पुदृगलके 

परिणमनका प्रयोजन अपनी सत्ता कायम बताए रहना है। और क्या प्रयोजन है ? यह 
घड़ी क्रिया कर रही है, क्या इसका यह प्रयोजन है कि सबको समय बताकर परोपकार- 
शील बनी रहे ? यह प्रयोजन घड़ीका नहीं है। इसे तो झपनी क्रिया करने भरका प्रयोजन 

है । हम आप देख लें तो देख लें, न देखें तो न सही । प्रत्येक पदार्थ परिणमते हैं । उनका 

प्रयोजन किसीको दुः:खी अथवा सुखी करनेका” नहीं है । वे मिले हैं तो सुखी करनेके लिए 


४३० पमयसार प्रवचन नवम पुरतक 


नहीं मिले है और बिछुड़ते है तो इःखी करनेके हि. ९ नहीं दिछुड्ते- हैं | उन पदार्थोका प्रयो- 
जन अपनी सत्ता कायम रखना है और श्रन्य प्रयोजन पहीं है। श्रौर पत्ता कायम रखना 
भी कोई बुद्धिपृर्वक प्रयोजन नहीं है । वस्तुका सत्‌ सदा भ्रयोजक है | पदार्थका प्रयोजन 


रहता है। शरीरका कार्य प्रतिसमय चल रहा है। रूप, रस, गंध, स्पर्शका प्रतिसमय परि- 

अमन चल रहा है। और अपनेमें ही जगतके वीचमें दौड़ गाए जा रहा है । सुनका खुब 

दौड़ हो रहा है मुर्ग है तो बन ही नहीं सकता | पर अत्थेक जीव निरन्तर ऊँछ न कुछ 
| ४. 


प्रत्येक गुणका अपना-अपना स्त्तत्र कार्य वे अयोजन-.. इस जीवमें भेदरूपसे गुणोंको' 
देखें तो प्रत्येक था निरन्तर अपना कार्य ऊर रहा है। ज्ञानकी क्रिया जानना है। सो ज्ञान 
जानता रहता है। श्रद्धाकी क्रिया कुछ न कुछ विश्वास ननाए रहती है, क्तो अत्येक जीवसे 


रहा है, वह भी तो आनेत्द गुंराका परिशमन है । और कोई आनन्दरूप ही परिणम 'रहा है 
वह श्रानन्‍्दगुणका परिणमन है, यह ज्ञान जाननरूप परिणमता है । और इसके जाननेका 
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समयमें यह जीव जानता है । किसे जानता है ? ज्ञानकों जानता है। सम्यग्हष्टि जीवकी 
विचारधारा चल “रही है। ज्ञानी संत पुरुष समझ रहा है कि यह वेदना क्‍या चीज होती है 
झ्ौर किसलिये होती' है ? | 
परमार्थत) वेदनाका दिः्द्शन--यह वेदना भयका प्रकरण है कि सम्यग्हष्टि जीवके 
वेदनाका भय नहीं होता । वेदना यह ही है कि जो श्रचल ज्ञान स्वयं वेदा जाता है। ज्ञान 
प्रन्यको वेद ही नहीं सकता । श्रहृत्व बुद्धि रखकर राग भावके कारण कल्पना करता है कि 
मैं ठंढा हो गया, मुझे बुखार आ गया । मेरेमें घोंकन हो रही । रागवश यह अ्रनुभवा जाता 
है। परमार्थतः यह जीव अपने ज्ञानको ही वेद रहा है | जैसे आम चूसते हुएमें यह जीव 
भ्रामके रसका अनुभवन नहीं कर सकता है | कल्पना करता है कि मैंने आमके रसका स्वाद 
लिया, चूस लिया, पर वस्तुतः: आरमके रसविषयक ज्ञानको करता है, उसके साथ राग लगा 
है.इस कारण उस प्रकारका सुख परिशमन करता है और साथयमें श्रज्ाग लगा है इसलिए 
ग्रामकी ओर आ्राकृष्ट होता है। और समभता है कि मैंने श्रामसे सुख पाया | यह जीव 
मके रसका अनुभव नहीं कर सकता । भआ्रामके रसविषयक्र ज्ञातका अनुभव करता है। 
यह जीग शरीरकी पीड़ाका अनुभव नहीं कर सकता, शरीरविषयक हरकतोके ज्ञानका भनु- 
भव कर सकता है | साथ ही राग लगा हो तो संक्लेशरूप परिणमन बन जायगा, पर शरीर 
की वेदनाकी यह जीव नहीं जानता है । 
अनाकुल वेदना--जीवको केवल एक यह वेदना होती है जो यह अचल ज्ञान रवय॑ 
वेदा जाता है । किस प्रकार वेदा जाता है ? अनाकुलरूप होकर वेदा जाता है। आाकुलरूप 
होकर तो परपदार्थ ही लक्ष्यमें आयेंगे, स्वपदार्थ न आयगा । अझ्नाकुल होकर ही यह विश्वास 
जमेगा कि तो यह मैं तो केवलज्ञानको ही वेदा करता हूं, श्रन्य किसीकोी नहीं जानता | ऐसा 
ज्ञान कैसे हो जाता है ? जब यह वेद्य-वेदक भावको निर्भेद करता श्रर्थात्‌ जानता हुआ भाव 
और जानने वाला भाव इनको निर्भद रूपसे जानता हो । ज्ञान और ज्ञेयका भेद नहीं उठता 
ऐसी स्थितिमें भ्रमाकुल होकर इस सम्यर्हष्टि जीवका जीवन यह एक अचल ज्ञान स्वयं वेदा 
जाता है। ऐसा-शअनुभव होनेके बाद उसकी यह हृढ़ श्रद्धा होती है कि बाह्य पदार्थोसे तो 
वेदना ही नहीं झ्राया करती है । 
एकक्षेत्रावगाहितामें भी प्रथवत्व--जैसे घरमें रहते हुए घरके किसी कुटुम्बमें मन न 
मिले तो 'घरमें रहते'हुए भी आप न्यारे माने जाते हैं। जब प्रीति नहीं है, मन हीं नहीं 
मिलता है, मुख मोड़े रहते हो तो घरमें रहते हुए श्राप न्यारे हो रहे हैं | ऐसे ही यह शरीर 
ओर जीव एक क्षेत्रावगाहमें है। जिस आकाशवृत्तिमें जीव है उसी आ्राकाशवृत्तिमें शरीर है 
ओर जिस तिज क्षेत्रमें आ्रात्मा है उसके साथ साथ यह शरीर है, फिर भी यह आत्मा इस 
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शरीरसे प्रेम नहीं कर रहा, इसका मन ही थरीरमें नहीं रहा, शरीरसे उपेक्षा करता है, 
अपने ज्ञानस्वरूप परिणमन रूप हिंतकी धुनमें रहता है, तो यह तो शरीरसे जुदा ही है, 
अथवा जेसे एक पुत्रसे मन नहीं मिल रहा है, पुत्रसे श्राप जुदा हैं श्रौर एक दिनको कहकर 
दालानमें ठहरा हुआ मुसाफिर है उससे मन नहीं मिल रहा है, जुदा है, इसी तरह ये जुदा 
जुदा हैं। उस ही एक क्षेत्रावगाहमें अनेक पुदगल, धर्म, अधर्म, आकाण, काल पड़े हुए हैं 
जिनका कि बंधन कुछ नहीं है | उनसे भी इस ज्ञानीका मन नहीं मिल रहा है श्रौर निमित्त- 
नैमित्तिक बंधन रूप पड़े हुए इन शरीर अ्रणुवोंसे भी मन नही मिल रहा है, यह ज्ञानी उत 
समरत परपद,थोसे जुदा है। तो इस मुझ आात्मासे ग्रत्यन्त जुदा जो शरीर है या अन्य भी 
कोई द्रव्य हो उसके इसकी वेदना ही नहीं है, तो फिर ज्ञानी जीवके शरीरादिक श्रन्य पदार्थों 
का भय कंसे हो सकता है ? 
शरीरवेदनाभयके अभावका एक उदाहरणश--मैया ! देखो प्राण समय में कंसे-कसे 
पृर॒ष हो गए--सनतृकुमार, चक्रवर्ती मुनि ग्रवस्थाके बाद पूर्व कर्मोदयवश्श जब उनके कोढ़ 
निकल आया तो एक देवने आकर उनकी परीक्षा करता चाहा कि इनकी बड़ी प्रशंसा सुनी 
जा रही है कि अपनी श्रद्धामें, श्राचरणमें, लगनमें बड़े पक्के हैं सो देखें तो सही । वह देव 
वैद्यका रूप बनाकर सड़क पर चलता हुआ वह ॒पुकारता जाये कि मेरे पास कोढ़की पेटेण्ट 
झौषधि है-- इस »ऐेषधिके लगाते ही सारा कोढ़ समाप्त हो जाता है। पुकारता हुआ वह 
साधु महाराजके पास पहुंच गया, बोला कि महाराज ! श्राप संतपुरुष हैं, क्या हम आपकी 
थोड़ो सेवा कर सकते हैं ? साधु महाराजने कहा कि हमें इस कोढ़की परवाह नहीं है-- 
हमें तो जन्म मरण झौर भव रोग मिटाने की परवाह है, अ्रगर तुम मेरे आंतरिक रोग 
मिटा सको तो हम तुम्हारी सेवा लेनेको तैयार हैं। वह देव चरखोंमें गिर गया, बोला -- 
महाराज उस रोगके वैद्य तो आप ही है। हम जेसे किकरोंसे यह कहाँ बन सकता है? 
भयानक उपसर्गोके भयानक रोगोंके प्रतिकारकी वाऊछा न की जाय, यह किसी विशेष बल 
पर ही तो सम्भव है । वह विशेष बल है ज्ञानका । 
ज्ञानवलका प्रताप-- निज ज्ञानस्वरूपके अनुभवका बल, समस्त परवस्तुवोंसे पुथक्‌ 
ज्ञानमात्र श्रपनेके अनुभव कर चुकने का बल, जिसके यह हृढ़ संकल्प रहता है कि परवस्तु 
किसी भी रूप परिणमें उसके किसी भी परिणमनसे यहाँ रंच भी प्रभाव नहीं पड़ता है । 
यदि मैं ही अपने आपका परिएमन करू, तो अपने आप प्रभावित होता हैं, दूसरे पदार्थोसि 
मैं प्रभावित नही होता, ऐसा वस्त्र स्वानन्त्रयका भान सम्यग्हृष्टि पुरुषके होता है। जब अन्य 
पदार्थोसि इस आत्मतत्त्वमें कोई वेदना ही नहीं आती तो पर-वेदनाका क्या भय ? ज्ञानी जीव 
ऐसा जानता हुआ निःशंक रहता है। कुछ थोड़ीसी तबियत खराब होनेपर बड़ी खराब 
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तबियतका नक्शा खींच लिया जाता है और भोही जीव दु.खी होता है, यह न जाने अन्य 
रूप रेखेले फिर क्या होगा ? 

ज्ञानीके अनागत व आगतमयका अभाव--भेया | जितना डर सामने आई हुई 
विपत्तियोंका नहीं होता उत्तना डर अपने विकल्पोंमें आने वाली विपत्तियोंका होता है । 
दरिद्रता कदाचित आ जाय उसमें अपना जीवन काठ लेगा, मगर विकल्प ऐसा हो जाय क्रि 
यदि हमारा नुक्सान हो गया तो फिर कैसे गुजारा होगा ? उसमें पीड़ा अ्रधिक होती है । 
गुजर जाय कोई इष्ट तो वह सह लेगा, पर विकल्प ' श्रा जाय तो उसकी बड़ी पीड़ा मालूम 
होती है । नरकगतिके दुःख यह जीव सह लेता है, सहते ही हैं, सहनेके श्रादी हो जाते हैं, 
पर यहाँ नरकगतिके दुःखोंका जब वन सुना जाता है तो दिल कांप जाता है। ओह कैसे 
कैसे दुःख नरकमें भोगे जाते हैं ? तो यह विकल्पोंक्रा दुःख बड़ा कठिन दु:ख होता है । ज्ञानी 
जीवके विकल्प ही नहीं होता है। इसलिए उसके ऐसी बात भी उपस्थित नहीं होती है । 
वह जानता है कि अपने स्वृरूयास्तित्त्के हृढ़ क्रिले से गढ़ा हुआ यह मैं किसी श्रन्यके द्वारा 
बाधित नहीं हो सकता । इस शरीरादिपे बेदता ही नहीं उत्पन्न होती ।- श्रत: निर्भव और 
निःशंक होता हुआ यह जानी पुरुष स्वयं सदा सहज ज्ञानस्वभावका ही अनुभव किया 
करता है । 

शानीके अन्नाएभयका अभाव--ज्ञानी पुरुषको भय नहीं रहता है, इस प्रकरणामें 
आज अन्नाणका भय ज्ञानो पुरुषको नहीं रहता है--झ्तका वरोच होगा | जो पदार्थ सत्‌ है 
वह नाशको प्राप्त नहीं होता है। यह वस्तुकी स्थिति है। जो सत्‌ है वह सत॒के कारण 
अविनाशी हुआ करता है| यहां उसका सर्वेथा श्रभाव कैसे किया जा सकता है ? चाहे पानी 
का हवा हो जाय, हवाका पानी बन जाय फिर भी सद्भूत तत्त्व तो रहता ही है। सत्‌का 
कभी श्रभाव नहीं होता । ज्ञान स्वयं सत्‌ है । यहाँ ज्ञानके कहनेसे ज्ञानमय द्रव्यको ग्रहण 
कनरा चाहिए। यह ज्ञानमय आत्मतत्त्व स्वयमेव सत्‌ है, फिर दूसरे पुरुषोंसे इसकी क्‍या 
रक्षा कराता है ? अज्ञानी जीवचको यह भय रहा करता है कि मेरी रक्षा हुई या न हुई । 
मेरी रक्षा किससे होगी ? पराधीन भाव चह बनाए रहता है, परोन्मुख रहता है । ज्ञानी 
सोचता हैं कि इसका तो कभी नाश ही नहीं होता है क्योंकि यह सत्‌ है, फिर दूसरेसे क्‍या 
रक्षाको याचना करना ? शअ्रतः ज्ञानीक्रे अन्नाणका भय नहीं होता । 

स्व॒रचाके प्रति ज्ञानीकी दृढ़ घारण।-- इस ज्ञानका अरक्षा करने वाला कुछ भी नहीं 
है । है कोई ऐसा पदार्थ जो इस ज्ञानमय सत्‌का अभाव कर डाले ? जो सत्‌ है वह सव्॒‌ ही' 
रहेगा । किसी भी सत॒को कुचलकर, पोटकर, जलाकर क्‍या अ्रभाव किया जा सकेगा ? नहीं । 
पुदूगल घाटे पीटे जा सबते हैं तिन तकका तो अभाव है नहीं, फिर जो अ्रमूत्त है... प्रहणमें 


४३४ पगयसार प्रदन पेवम पुरतक 
नहीं आता ऐसे "से 5 तन्य सत्तके _ भीवकी क्या कह्पर ! की ना सकती है ? इसकी किसी 
भी पदार्थसे अ्रक्षा नहा 84 केंदारित्‌ मरणा भी हो जाय तो भी यह अरक्षाें नहीं 


भी देखो तो उदय लौकिक रक्षाक्क योग्य है, परत्य है तो लौकिक अरक्षा भी कोई नहीं कर 
भकता । और कभी ने रहा इतना उप्य तो लौकिक अ्रक्षासें स्वयं पहुंच. जायगा । परमार्थसे 
तो रक्षा है पविश्न भाव, स्वभावहष्टिका स्वालम्बनका भाव और श्ररक्षा है परालम्बी भाव । 


रेतो ऊदाचितृ भी दसरेको पक्षा नहीं कर सकते है । 

परसे परक्ी अरक्षाका एक उदाहरण उक पोराशिक कथ्ण है कि देवरति राजा 

अपनी रानी रक्तामें रत थे। सो राज्यक्री प्रजाब मंत्रियोंने राजासे कहा महाराज या 
तो राज्यका प्रबंध कीजिए या राज्यकोी छोड़ रानोको लेकर चले जाइए । हम सोसाइटीके 
लोग राज्यका भ्रबंध करेंगे । उसे राज्य मंजूर न हुआ और रक्ता रानीको ले जाकर राज्य 
छोड़कर चल दिया । दसरेके राज्यमें एक शहरके किनारे 3 दोनों एक दो दिनको ठहर गए। 
वहाँ राजा तो गया था शहरमें कुछ सामान लेने और वहाँ खेतपर उक चरस हांकने वाला 


बड़ी शौकीन थी | तो उसे तहें गायन सुहा गया । और उसके पास" जाकर उससे रानी बहुत 
ऊँछ कहने लगी कि उम घर छोड़कर हमारे छेग चलो तो कैअड़ा बोला पुम- तो राजाको 
रानी हो, राजा चुनेगा तो हमारा भी सिर छेद करेगा और आपका भी प्िर छेद करेगा । 
रानी बोली कि उम्र कुछ परवाह न करो | अरब “हैं उदास होकर बैठ गईं । राजाने प्द्धा 
कि क्‍या बात है ? रानीने कहा कि आज आपकी वर्षगराँठका द्नि है तुम राजमहलमें होते 
तो बड़े सिहासनपर बेठाकर आपका समारोह मनाती | यहाँ जंगलमें नया करें ? राजा बोला 
कि जो चाही सो कर सकती हो |, रानीने कहा कि अच्छा के मंगावो, छोर) संगावों । 
पाजाने फूल ब छोरा मंगा लिया। अब रादीने भोहे वागेमें फलोक्े हार १०-१५ ब्वनाये 
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और कहा कि यहाँ महल तो है नहीं, यह पर्बत है सो उस,पर्वंतकी चोटीपर चलो, मैं श्रापका 
समारोह करूँगी । चढ़ गए दोनों उस पहाड़की चोटीपर । वहाँपर राजाकों बिठाकर चारों 
प्रेरसे बाँध दिया झऔौर जब देख लिया कि श्रब राजा पूरे बंधनमें ञ्रा गया तो वहांसे धक्का 
लगा दिया । अरब बहांसे लुढ़कते-लुढ़कते राजा कहीं पहुंचा हो । 
कुबुद्धिका नाच--रक्ताको क्या मालूम कि राजा कहां गिरा है ? वह तो खुशीसे 
नीचे श्राई और कूबड़ेको लेकर चल दी । पेट तो भरना ही है, सो एक चौड़ी डलिया लिया 
जिसमें वच्चे भूलते हैं । उस डलियामें कूबड़ेकों बिठाकर सिरपर रखकर जगह-जगह जाये । 
यह रक्ता नाचे, कूबड़ा गाये, जो कुछ मांगनेसे पैसे मिलें उनसे दोनों अपना पेट भरें | उधर 
देवरति राजा लुढ़कते हुए नदीमें जा गिरे और उसमें बहकर किसी देशके किनारेमें जा लगे। 
उसी समय उस देशका राजा मर गया था, सो मंत्रियोंने एक गजराज हाथीकी सूडमें माला 
डालकर छोड़ दिया और यह तय किया कि यह हाथी जिस किसीके गलेमें यह माला डाल 
देगा उसे राजा बनाया जायगा । उस हाथीने घूम फिरकर उस देव रतिके गलेमें वह माला 
डाल दी । श्रब तो देवरति राजा हो गया । उधर रक्ता अपने सिरपर डलिया रखे और उस 
पर कूबड़ेको बिठाये घूम फिर रही थी और यह प्रसिद्ध कर रही थी कि मैं पतिभक्त हूँ । 
दोनों घूमते फिरते राजदरबारमें पहुंचे । रक्ताको क्या मालूम कि वह राजा यहांका राजा बन 
गया होगा ? उसे तो यही मालुम था कि वह राजा मर गया होगा। वहां भी रक्ता नाचे 
झौर कूबड़ा गाए। ऐसा देखते ही देवरतिको वेराग्य हो गया कि श्रोह कर्मोका उदय 
ऐसा है । 
लोकमें स्रकर्माचुसार रक्षाका एक दष्टान्त एवं से सतकी स्वयं सुरक्षा--भैया ! 

जिसका उदय अच्छा है उसके स्वयमेव रक्षाका प्रयत्व बन जाता है । श्रीपालकोी धवल सेठने 
समुद्रमें गिरा दिया, श्रीपाल किसी लकड़ी या किसी श्रन्य चीजका सहारा पाकर किनारे 
पहुँच-गए । उस राज्यके राजाका यह वचन था कि जो इस समुद्रको तैरता हुआ किनारे 
आए उसे आधा राज्य देंगे और अपनी लड़की की शादी कर देंगे। इस कथाको सभी जानते 
हैं । तो जिसका उदय अच्छा है उसकी रक्षा स्वयमेव हो जाती है। जिसका उढ्य खोटा है 
उसकी दूसरा कौन रक्षा करेगा ? खोदे लोग अपनी कल्पनामें अश्ररक्षित हैं फिर भी पदार्थेकि 
स्वरूपकी श्रोरसे उदय खोटा हो तो, अ्रच्छा हो तो, इस चेतन वस्तुका नाश कभी नहीं होता । 
किसी भी परिस्थितिमें यह चेतन रहे रक्षित है। चेतनकी ही बात्त क्या, प्रत्येक पदार्थ रक्षित 
है । किसीका कोई क्या वियाड़ करेगा, वे नष्ट हो ही नहीं सकते । सतुका स्वयं सिद्ध अधि- 
कार है कि डट कर बने रहना । कैसा भी झ्राक्रमश हों, कैसा भी संयोग वियोग हो, फिर 
भी कोई सत्‌ अछूरा नही रहता । पूर्ण सत्‌ बराबर रहा करता है। जो सतत है वह कभी 
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भी नाशको ताप्त नहीं होता | श्रौर यह ज्ञान स्वय सत्‌ है । इस ज्ञानकों धर्मीकी दृष्ट्सि 
देखो तो सत्‌ है, धर्मंकी देध्सि देखो तो सत्‌ है, श्रप्निन्त स्त्रसूप है | देखनेकी दो हृष्टियाँ है 
और धर्मी डच अ्लगसे तो है नहीं, जो है सो है, वह न धर्मी है, न श्रम है। एक धर्मकों 
उल्‍्य किया तो तह धर्मी हो बया और श्रन्य चर्म जो गौणा किया गया वह धर्म हो गया । 


बिन 


धर्म और पर्मीकी व्यवस्था मच्यतया भौर गरौण रूपसे है। इस आत्मामें कौनसे गुणकी 


आत्मदेवकी सिद्धि कर सकता है। ऐसा ज्ञानी में वल प्रकट हो गया है। वह वन है सतृके 
यथार्थ सत्त्वके जानका बल । 

कुछ भी वक्तज्यसे नस्तुस्परुपके परिवर्तनका अभाव- दुनिया कभी भी कुछ भी कहो, 
किसी भी द्रव्यपर किसी अ्रन्यद्रव्यका कुछ अधिकार नहीं होता अ्रधिकारकी बात कहना 
उपचारसे है । जिसको निमित्त करके यह जीव कुछ विकल्प बनाता है और लोकव्यवस्थामें 


का कारण होता है । गरहस्थ शानीमें ऐसी कौनसी सूबी है कि जिस खूबीके कारण सदा 
असन्त, निर्मल, अनाकुल श्रन्तरमें रहा करता है, जब कि परिस्थितियां इसके विपसेत हैं । 
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हमें चाट रहे थे और मैं ग्रापको चाट रहा था । भ्रब बतलावो कि राजाकों क्या चटाया ? 
गोबर ? और स्वयने क्या चाटा ? शवकर । तो ये चातुर्यकी बातें थीं । राजा शमिन्दा हो 
गया कि इसने हमें गोबर चटाया । तो देखो गोबरमें पड़ा हुआ भी व्यक्ति शक्करका स्वाद 
ले सकता है । ज्ञानी गृहस्थंकी बाह्य परिस्थितियाँ बहुत-बहुत कार्योके व्यग्ररूपा दीखा करती 
हैं पर धन्य है वह ज्ञानी जिसके अन्तरमें वस्तुकी चतुष्टय सीमाका भान हो जाता है श्र 
जहाँ यह विश्वास हो जाता है कि मेरा उद्धार किसी अन्य वस्तुके हारा हो ही नहीं सकता 
वह भानी अच्तरभमें ज्ञानका स्वाद ले लेता हैं । 

अज्ञानी और ज्ञानीकी मावस्थिति--यह बहुत बड़ा भयानक अंधेरा है जो धन वैभव, 
नाम, प्रतिष्ठा, आबरू आ्ादिकी कोई तरंग उठा करे । करता क्‍या यह जीव ? कमेंविपाकोंके 
वशीभृत है । वशीभूत भी क्‍या है, उदय है पर क्षयोपशम भी साथमें है । उस क्षयोपशमके 
रहते हुए अपनी बुद्धिसे चाहे श्रपनेको कुपथषकी ओर ले जाकर बिगाड़ कर ले, चाहे सत्पथ 
की श्रोर उपयोग कर ले, ऐसा प्रमादी है, ऐसा संस्कारोंका शिकारी है कि वह निज ज्ञायक- 
स्वभावक्के मसनरूप ग्राश्रयरूप सत्पथका परिग्रहण नहीं कर पाता है | ज्ञानी जीवकी हृष्टिमें 
वस्तुका यथार्थस्वरूप है। प्रत्येक पदार्थ स्वयं श्रस्तिर्व लिए है। मेरा किसी अन्य पदार्थमें 
प्रवेश नहीं है । 

हम आपके इस पिंडोलेमें भी वस्तुवोंको स्वृतन्त्रता--यहाँ है देखो हम आप जितने 
भी लोग बैठे हैं ये मुख्यतया तीन चीजोंके पिण्डोला हैं । एक आत्मा, दूसरा कार्माणवर्गणा 
ओर तीसरी शरीरवर्गणा । इन तीनोंका पिण्डीभरूत है यह पुतला । फिर भी प्रत्येक पदार्थ 
अपना-अपना जुदा-जुदा सत्‌ रखते हैं । ऐसा पिण्डीभ्ूत होनेकी दक्षामें भी मैं पुदुगलका कुछ 
नहीं कर सकता; कर्मका, शरीरका कुछ नहीं कर सकता । जो होता है इन पदार्थों वह 
उनमें स्वयमेव निमित्त पाकर होता है। स्वयमेवका शअ्रर्थ यह है कि केवल उनके स्वकी 
परिणति होती है । पर तो निमित्त हो सकता है, किन्तु परिणति केवल एककी ही होती 
है। प्रत्येक पदार्थ केवल अ्रकेलि परिणमता है। किसी दूसरे पदार्थकी परिशणतिको साथ 
लेकर नहीं परिणमता है । तब प्रत्येक पदार्थ केवल ही परिणमता है और प्रतिक्षण परिण- 
मनशील हैं। अपनो जाति सीमाको छोड़कर भी परिणम नहीं जाता । तब ऐसा ही मैं ह, 
फिर मेरी शभ्ररक्षा कहाँ है ? ऐसा ज्ञानी जीव अपना विश्वास बनाए है इस कारण ज्ञादीके 
श्ररक्षाका भय नहीं है । | 

ज्ञानीका विलास--यह ज्ञानी रम्थग्शञानके कारण निःशंक होता हुआ अपने सहज 
ज्ञानका, स्वाभाविक ज्ञानका ही निरन्तर अनुभव करता है। शअज्ञानी ज्ञानके स्वादकों कभी 
भी नहीं लेता, क्योंकि उसको बहिसु ली दृष्टि है और ज्ञानी पुरुष श्रद्धामें अन्तरमें कभी भी 


परव: अनुभ | हो, स्वाद लेता हो, ऊैँछ बनाता है, केभी ध्यान नहीं होता, 
विश्वास नहीं है।ता । वह हथा भी नहीं जानता, करता हुआ भी नही करता, बोलता 
हआ भी नह क्योंकि गे धुन केवल अप वरूपकी हशिक्षे लिए 
लगी रहती यों 3 0प अत्ाणका भय नहीं करता नारा मायने रक्षा न होना 
इसका उ हीं है । अपने आपको सदा € ते, सुरक्षित मानता है। क्षैसा र्‌- 
क्षित है यह कि अनादिक # परभाव और ५ जव्योंके कीच रह हुआ भी रहता 
चेला आया हुआ भी यह भी सु है । इसका सत्‌ नहीं पड़ा, उत्नाका ही उत्तना 
वेसाका है है अपना स्वरूप लिए है । ऐसा देखने वाज्न] नानी पुरुष सदा निःशंक 
रहता है, रतर स्वयं ही अपने जानका अनुभव ताहै। 

सहज भाव-- सहज गानका सतलब भे परिणतिसे नही है किन्तु श्रगादि अच्न्त 
अहैतुक से काशमान जो साधारण स्वर है गानस्वरूप, ज्ञानस्व वें ज्ञानस्वभावका 
भअयोजन है जे ज्ञानका | सहजका अर्थ होता है--सह जायते इति पहंज । जो एक साथ 
उत्पन्न हो उसे पहज कहते $ | जबसे पदार्थ है, जबसे जो ही और जब पक पदार्थ है तब 
वही रहे ऐसा जो उुछ परिण है उसे कह । 


पतत ज्ञानवेदीक्े अन्राणभयका अभाव--यह ज्ञानी उप अन्ासका भी भय नहीं 
निरन्तर अवसने जानका अनुभव करता है। नम्यकत्वके होनेपर स्व- 
अपने स्वरूपमें 


यों ज्ञानीके अरक्षाक्रा भय भहीं होता । इस श्रक रणसे चतुर्थ भयका अभाव बताया है । प्रक- 
रण चल रहा है कि जानी पुरुषमें शंका नहीं रहती है, निःशंक “हता है, क्योकि अंत तक 
उसके यह वल ना हुआ है कि परका और क्या होगा, वियोग हो ज यगा, छिद जायगा, 
भिद जायगा | विनाश हो ज या क्या ? अलग हो जायगा तिसपर भी उप सतृका कभी 
विवश नहीं होता है। ऐसा उस जानोीके <ढतम अद्धाम है रंसलिए वह निःशंक रहता है 
और नि:शंक् होता हुआ भैतत अपने सहज नानक ही अनुभव करता है । | 
ज्षानीके अग्यप्तिभयक्ता सअभाव--नि:प्चकित अँगके प्रकरणके नानी जीव अ्रगुष्ति भय 
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से पृथक्‌ अपने आपको देख रहा है, वह क्या जानता है कि वस्तुका निजस्वरूप ही दस्तुकी 
परमगुण्ति है। गुप्ति उसे कहते हैं श्रथवा धृढ़ किले जैसी निर्मितिको गुप्ति कहते हैं जिसमें 
प्रेन्य कोई प्रवेश नहीं कर सकता । जैसे किला हृढ़ वदाया जाता है किसलिए कि इस किले 
के प्रन्दर कोई प्रवेश नहीं कर सकता । ज्ञानी पुरुषका किला ज्ञानी पुरुषका स्वरूप है । यह 
किला है तो सबके पास । इसमें किसी भी अन्य पदार्थका प्रवेश नहीं हो सकता, पर इसका 
पता श्रज्ञानीको नहीं है ज्ञानींको लगा है। जिसे अपने स्वरूपका पता है उसके उपयोगमें 
भ्रन्य कोई तत्त्व प्रवेश नहीं कर पाता है क्योंकि इसके प्रवेशका द्वार भावास्रव है, अज्ञान है, 
मिथ्यात्व है । 
अज्ञानीकी अगुप्ति--हढ़ किला होकर भी विभाव एक ऐसा विलक्षणा घर बसा 
तत्त्व है कि यह सारा किला भी बालूओी रेतक्की तरह टूट जाता है, उपयोगद्वारसे वैसे वेस्तु- 
स्वरूप टूटता नहीं है। स्वरूपकिला इतना मजबूत है कि वह किला कभी टूट ही नहीं 
सकता । पर इस शञात्मामें जो अज्ञानका उपयोग है, सो अपने उपयोग द्वारा अपने इस 
स्वरूपकिलिको तोड़ देता है। पर ज्ञानी जीव अपने उपयोगको अपने स्ववशमें रखता है 
ओर वहे तोड़ नहीं पाता है। वस्तुका निजी स्वरूप ही वस्तुकी परमगुप्ति है। यह ज्ञान 
ही इस जीवका स्वरूप है। ज्ञानी जीवको कुछ भी अगुप्ति नहीं है इसलिए ज्ञानीको श्रगुप्ति 
का भय नहीं है। ऐसा भय होता है लोगोंको कि मेरे घरकी भीत पकक्‍की नही है भ्रथवा 
यह कम ऊँची है या किवाड़े मजबूत नहीं हैं, कोई भी दुश्मन, डाकू कहींसे भी प्रवेश कर 
सकतः है ऐसा उसे गअगुप्तिका भय रहता है। न्‍ 
जानीको शुप्ति--ज्ञानी जीव निहारता है कि मैं तो श्रपने स्वरूपमें हूं । इस रवरूप 

में कोई भी परपदार्थे रंच भी प्रवेश नहीं कर सकता है। न श्रन्य जीव प्रवेश करता है, न 

कोई पुद्गल श्रादिक द्रव्य प्रवेश कर सकते है | एक क्षेत्रावगाह भी हो जाय फिर भी स्वरूप 

में प्रवेश नहीं होता । जेसे दूध और पानी एक गिलासमें मिल जायें, जिसको भ्रलग करना 

जरा कठिन है वहाँ भी दूधके रवरूपमें दूध ही है श्र पानीके स्वरूपमें पानी ही है । पानीमें 

मिट्टेका तेल डाल दिया जाता है श्र जहाँ पानी है वढ़ां वह तेल भी है किन्तु वहाँ एकदम 

स्पष्ट हो जाता है कि तेल .पानीके ऊपर अथवा श्रगल-बगल पड़ा इकट्ठासा नजर शआराता है । 

लो यह तेल है. यह पानी है | तेलके स्वरूपमें तेल है और पानीके स्वरूपमें पानी है। मोटे 

अथवा सुक्ष्म अनेक दृष्टान्तोंसे इंस वातको जान सकते हैं कि एक क्षेत्रमें भी रहकर एक पदार्थ 

अपने स्वरूप को किसी दूसरे पदार्थकों नहीं दे "रूकता है। तब पदार्थका स्वरूप गुप्त हुआ 

ना, उनके स्वरूपको कोई भेद नहीं सकता । मेरा भी ऐसा ही सुरक्षित स्वरूप है कि उसमें 

परपदार्थका प्रवेश नहीं है । अरक्षा का क्या भय है, आक्रमणका क्या भय है.? इस कारण 
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शेनी ह:जञक होकर #, रंतर स्वयमेव अपने सह पेस्वभावक अनुभव करता है । यों 
मैं हू, यह प्रा हू. इसमें ही है इसमें अन्य तोंहै। 

अज्ञानोका विस पे अन्न है जीव विक्ृत प्रतत्थामें अज्ञात ग्रौर मिथ्यात्य 
अधेकारसे आच्छ / उस समय भी यह अर का ही स्वामी / फैता। था, भोक्ता 
था। तब इसमें दसरे ज्पका प्रवेश न भें रती हुडड हालतमें भी । हालांकि 
लोभी 3सप आशक्त हैकिर मौज ३ आ शभो र स्वाद ले हा हैं उस्त समय 
भी उस गानोकी आत्मामें गजनका ऐके भ्ररु अथवा स श्रादि कुछ पेत्व प्रवेश नहीं कर 
रहा है | वस्तुके स्व पकिलाको को तोड़ नही भकता है. पर तह भ्रज्ञनी अपने भ्रापमें 
बैठा हुआ >पनाएं कर रहा है कि मैं भो पका € इसके बाद मी8े रसका 
माज मानता है । गाने भरे हैं उपयोगद्व किसी भरी प्न्यमें नहीं गया 


इसका पता नहीं है इसलिए अपनी अभ्वुताका विपरीत उपयोग कर रहा है। 

सेरूपकी सहज स्््ता- जीव पष प्रश्न है ऐश्ब्र्यं पम्पन्‍न हैं पर कोई अपने ऐश्वर्यमें 
स्वाभाविक परिणमन ऊर रहा है जैसे कि ९ रमात्मा | आर कोई अपने उपयोगको आनकी 
दष्टिमें परिशमन कर रहा है #से कि अंतरात्मा | और कोई अपने उपयोगको वाह्यपदार्थ- 
जन्य सुखकी कल्पना करके परिशामन कर रहा है जैसे कि वहिरात्मा | पर सभी आत्मावोने 


केवल अप पे ही तो किया, पर ॥ कुछ प्रवेश "है हो सकता । जैसे 
भजबुत किल्ले अन्दर रहने बाले राजाके क १रस्परमें तो > पर उस किलेमे 
देसरा श्र प्रदेश नहीं हो पाता है । इसी तरह आत्म भे मजबूत किल्ेसें स्वयं 
का उपयोग विष ल्प रागादिक भाव वक्त होकर बिगडते हैं तो बिगड़े आत्मस्वरूप 
सी भ॑ जुका प्रवेश नहीं हो केता है 

निजबलका शैनी -- आनी को ऐसा पत / हैं इस कारण है अपने उपयोगसे 
बाहर नहीं ज ता है | जिसमें किसीका प्रदेश नहीं भकता ऐसे ! नाम गुप्ति है, 
या कुछ भरी भजबूत चीज < उसका नाम गुप्ति ह होकर ठहरता 
बढ़िया मकान बना हैं।, मजबूत किवाइ् हों तो डोको पा आरामसे लोग 
सोया करते हैं और कभी छुली दालान वरगेरहसें रहनेको भिल्ले तो क़ितन शंका रहती. है ? 
निःशंक होकर सो है। 'सकते हैं, अधजगे सोते कि. गुप्ति , गुप्ति नहीं है, 
परक्षित झट नही है । पर ज्ञानी जीवके श्रन्त जद्धाकी बात वही । उसको ये 
विदित है के पर अंतःस्वरूप प्रम / ईस स्वेरूपमें ! अ्रवेश नहीं हो 
परकेता, सो अप जविरूपरें, प्रवेशमें र> हा यह बाणी नि रह्त - 

अत्मात् बन्न विकसित होनेका सू मे प्त प्रदेश ), छुला हआ हो उसको 


समयसार प्रवचन नवम पुस्तक ४४९ 


अगुप्ति कहते हैं। वहाँ बैठनेमें श्रज्ञानीकों भय उत्पन्न होता है। पर ज्ञानी ऐसा सोचता है 
कि जो वरतुका निज स्वरूप है उसमें परमार्यसे दूसरी वस्तुका अवेश नहों है । यही परम 
गुप्ति है, पुरुषका स्वरूप ज्ञान है। उस असाधारण ज्ञानस्वरूपमें किसी श्रन्यका प्रवेश नहीं 
होता है। ऐसे सुटृढ़ श्रद्धान वाले पुरुषमें भय कहाँ उत्पन्न होता है ? जब जमींदारी खतम' 
होनेका कानून लागू हो रहा था उस समय लोग कितना भयशील थे कि इतनी बड़ी जायदाद 
इतनी बड़ी श्रायका साधन यह सब समाप्त हो जायग्रा, गुजारा कंसे होगा ? इन्हीं प्रसंगोंमें 
जब बहुत-बहुत दुःखी होने लगे तो यह बल भी प्रकट हो गया कि जैसे इतने देशके बहुत 
लोग रहते हैं उस तरहसे रह लेंगे, गुजारा हो जायगा | उससे कम तो नहीं हो जायगा । 
मुझे तो कोई न छुड़ा ले जायगा । समय गुजरा, भय सब समाप्त हो गये । 
निर्भयताका मूल उपाय आकिब्चस्थ भावना--जितना आकिओ्वन्यकी ओर मनुष्य 
बढ़ता है उतना ही उसे संतोष होता है। धनसंचय करके न किसीने शांति पाया श्रौर न 
कोई शांत वन सकेगा । और धनका त्याग करके अथवा श्रच्छे कार्यमें सद़ुपयोग करके न 
कोई पछता सकेगा । भाग्यमें जितना होता है उतना ही रहता है। चाहे उसका जितना 
दान करे चाहे भोग करे ग्रथवा दोनों बातें व करे तो नाश हो जायगा -- इन बाह्य समागमों 
की स्थितियोंमें इस श्रात्माका कुछ कल्यारा नहीं है। प्रत्येक स्थितिमें अपनेको आ्राकि-व््चन्य 
अ्रनुभव करो | धन हो भ्रथवा न हो, धनके लिए बुरा बोलवा, श्रच्छा बोलना उससे तो 
क्लेश ही बढ़ेंगे। गरीबीसे भी श्रधिक क्लेश इसमें होता है । अपने माने हुए परिवारके वचन 
बाड़ भिद जाया करते हैं, उस समयमें भी क्या झोषधि है कि अपने क्लेश मिटें ? श्रपने 
आपको अकिड्चन अनुभव करो । यही एक परम ओषधि है । मैं भ्रकिज्चन्य हूं श्र्थात्‌ मेरे 
स्वरूपके अ्रतिरिक्त लोकमें श्रत्य कुछ भी पदार्थ मेरा नहीं है। इस आकिज्चन्यके अ्रनुभवके 
प्रसादसे वे सारे क्लेश खतम हो जाया करते हैं । 
बचनसंयपका प्रताप एवं कुबचनकी अनथंता--विवेकी पुरुष तो अपने वचनोंपर 

बंड़ा कण्ट्रोल रखते हैं । किसीसे वे बोलना ही नहीं चाहते । जब कोई श्रधिक गले पड़ जाय, 

आजीविका लष्ट होनेको देखे श्रथवा श्रन्य कोई भ्रपना बड़ा श्रहित होते तेखे तो वह बोलता है 
: अन्यथा वह कुछ बोलना पसंद ही नहीं करता है । बोल देनेके बाद ये वचन फिर वापिस 
- नहीं आते हैं। यदि कुछ खोटा बोल दिया तो बोल चुकनेके बाद वे खोटे वचन वापिस नहीं 

आते । जैसे धनुषमें से निकला हुआ बाण, छूटा हुआ बाण हो उससे कितनी ही मिन्‍तत की 
, जाय, कितनी ही प्रार्थना की जाय कि ऐ बाण त्‌ भूलसे छूट गया है, श्ररे वापिस श्रा जा 

तो वह वापिस नहीं आता | इसी प्रकार इस मुखरूपी धनुषसे छूटा हुआ वचनबाण हो, 

उससे कितनी ही मिन्तत करो, कितनी ही प्रार्थला करो तो भी वह वचन वापिस नहीं श्रा 


सकता | जिसमें ६ ना करके मारा गया है उस्ते लगे बिना व; नहीं था सकता है । 
यह मुख पनुष ही तो बोला जाता है तो उसका आकार ' तरह ही जाता 

नों श्रोंठ ऐसा फल जाते जैसे € ६आ धनुष | > खिंचे हुए पनुषसे बाण निकलता 

/ जव खोटे वचन को ले जाते हैत॑ धनु उलता है | जब पमताएण बात 
बोली जाती है नषका थोड़ा उलता है, पर जहाँ गुस्साक्े वचन होठ 
तचन बोले जे हैं वहाँपर य> बहुत ज्यादा छुल जाया करता है। यह तत- बाण किक 
लनेपर कितना हैं| कहो कि भाई मेरी बात वापिस के ग वापि है होती | यह सब 
अपने स्वरूपके 4 रेख सकनेका परिणाम है | 

उप्त सरूपके उ'्त रहनेमें गुप्ति-.._ ' पैंच+, कायको वशमें रखना यही गुप्तिका 

सेढुपयोग है । गुप्तिका अर्थ अश्रकेट भी है और रक्षित भी है । मा करे उसका नाम 
गुप्ति है। 4 डैपा हआ इसका श्र्थ है और मे पकट हुआ इसका न है। जो रक्षा करे 
उसका नाम उप्ति है। गु णे संस्कृतमें पातु है, उससे गुप्ति शब्द बन / चाहे वह 
किला हो जो इनियाको स्पष्ट दी हैं उसका भी नाम गुष्ति है और कोई अत्यन्त छिपा 
हआ हो वहां भी गुप्ति शब्द है| जायगा, क्योंकि कोई उस किले नहीं भेद सकता 
-हें मजबूत है और न 8९ पदार्थको भेद ! हैं क्योंकि बह देंसरेकी नजर &) 

हीं है, सुरक्षित गनेका नाम गुप्ति है | यह श्रसाधारण चैतन रूप पर पुरक्षित है । 

संशिलिष्ट होनेपर भी असंरलेप-. अनादिकालसे श्र नह आत्मतत्त्व इस विभाव 

श्रौर परक्के निमित्तनैमित्तिक बननेमें ऐसा रह आया एक तान होकर उनमें विस्तृत 
रहा । यह शरीर है श्रौर इस शरीरमें भरा हुआ कैसा हुआ है के 
इस शरीरके रग-रगमें जीव 'ज़ुद है । इस शरीर जहाँ-जहां भी जो कुछ ले 
नाकके छि्ठ कानके छिद्दोंमें, पोलयें जीव श नहीं है, कि बहा शरीर ही नहीं है, 
जहाँ शरोरकी 3गणाएं है वहाँ सर्वत्र आत्मग्रदेश है, धंधा हुआ यह जीव है | 


जब शरीर हिले बल्ले तो आत्माका भी हिलना चलना होता है। जब यह जीव जाता है तो 
पंत शरीरकों भी जाना होता है । ऐसा इसका परस्पर निकट _चन्‍्व है विस पर भी 
आत्माका स्वरूप जब्त और गुप्त है । न शरीरक्षे औवरूपमें जीवका अ्रवेग हो पाता है और 
ने जीवके स्वरूपसें शरीरका प्रवेश हो पाता है | आपस 


_रमसावधानीमें संकटवत) “मार. भैया । जब क्री भी कोई उपद्रत, संकट, 
फेकट, चिंता, रागद्वेव कुछ भी अ्रनर्थ होनेको हैं। उसी समय यह सम्काहहि 3रप सावधान 
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रहता है | जाता है तो जाबो । तो यह मैं जानता हूं, परिपूर्ण हूं, इतना मात्र हूं, हमारा 
कुछ भी बिगाड़ नहीं होता है। ऐसा ज्ञारी पुरुषको हृढ़ बोध हैं अपने आपके स्वरूपके विषय 
में । यों तो कितनी ही सीमामें पुद्गलमें भी बातें निरख सकते हैं। समुद्रके पानीमें हवाका 
बहुत सघन स्पर्श है तब लहर चल रही है । उस लहरके साथ हवाका भी पूरे रूपसे सम्बन्ध 
है, चिपका हुआ है, लेकिन हवाके स्वरूपमें हवा ही है और पानीके स्वरूपमें पानी ही हैं । 
कोई किसोको अपना स्वरूप नहीं सौंत देता है । 

सर्वत्र निज निजका अश्युदय--दो मित्र मिलकर विसी एक कामकी कर रहे हों 
श्रौर बड़ा आ्राल्हाद मना रहे हों, सुखी हो रहे हों वहाँ पर भी प्रत्येक मित्रका मात्र अ्पने 
आपसे ही परिणमन हो रहा है । अपनेसे अतिरिक्त अन्य किसी भी परमें परिणमन नहीं हो 
पाता है। ऐसी वस्तुकी मर्यादा ही है। ऐसा स्पष्ट बोध जिस ज्ञानी जीवके रहता है उसको 
भ्रगुप्तिका भय नहीं होता । वह अपने सहज ज्ञानस्वरूपको ही. अ्रपने आपमें स्थित होता 
हुआ अनुभव करता है। सहज ज्ञानरवरूपकी एक परिस्थिति है अनुभवमें और कंसा हुआ है 
इसके लिए वाह्यविषयक यथार्थ साधारण ज्ञान करके जो इस श्राग्रहपर उतर गया है कि 
समस्त परपदार्थ पर ही हैं, किसी भी परसे मेरा हित 'नहों है। ऐसा बोध करनेपर उसे 
उपेक्षा -.करनेका बल प्रकट होता है । जब मेरा हितकारक नहीं है, मेरा मोक्षका सावक नहीं 
है, आानन्दक्री सिद्धि करा सकने वाला नहीं है तो बाह्मपदार्थोें क्या ममत्त्र करना ? ऐसे 
उठे हुए अंतरंग वेराग्य परिणामसे यह जीव समस्त वस्तुवोंते उपेक्षा कर देता है तो स्वयं 
ही अपने श्राप इसका जो अपता स्वरूप है ज्ञान स्वरूप, जाननमातन्र, उस जाननमाज्र भावके 
ही जाननेसें लग जाता है। कोई विकल्प नहीं है। जो भी विकल्प होता है उसको भी यह 
कहकर कि तू परभाव है, तू दु:ख देनेके लिए उत्पन्न होता है, तू हट जा । 

विकल्पविनाशका चबुद्धिपूर्वक साधन ज्ञानाजन--भैया ! विकल्पके हटते ही स्वयं ही 
ज्ञानस्वरूप ग्रात्मतत्त्वका अनुभव होता है । इसके लिए बहुतसी साधनाएँ करती पड़ती हैं । 
उन साधनावोंमें मुख्य साथना है ज्ञानार्जत, स्वाध्याय | ज्ञानाजन करनेके तीन-चार तरीके 
हैं। एक तो अकेले भुखसे क्रमह: अध्याय करना । दूसरे प्रतिदिन प्रवचन करना, शास्त्रका 
वाचन कर लेना । इस प्रकार १०-१२ मिचट पठन किया श्र तीन चार मिनट उसके सार- 
भूत बातके विचारमें लग जाय, इस प्रकार स्वाध्याय करना ज्ञानाज॑ंनका साधन है। तीसरा 
साधत वीतराग सावसे आत्महितके चावसे जैन सिद्धान्त तत्वक्री चर्चा करना । चर्चा करनेसे 
बहुतसी बातें स्पष्ट प्रकट हो जाती हैं | और चौथा उपाय यह है क्रि एक वर्षमें एक माहको 
घर छोड़कर सत्संगमें रहना, १ माहको घर छोड़नेके बाद भी यद्यपि घर आना हैं फिर वह 
छोड़कर अंतरंगमें रहनेपर धर्मकी झोर चलता है । इन तीत चार उपायोंको अपने जानाजेन 


सम सवचन नव पुस्त 
में ल्ले अपने निर्वरूप३): मजवूती का भान कर ज्षेगा तव श्र जपका भल्री प्रकार 
पता हो लेगा, समभिये अैतक्षत्य होनेकों तैयार है 
पस्तविक है “यथार्थ हे जाना ही वॉत्किष्ट वे है । थे सब समागम 
४ से, कंचन, रा जी मिल जाते हैं, ये सब प्रलभ है ! मिला है 
उससे कुछ श्रौर ग्रह मिल ज॑ इुगुना हो जायगा उससे श्रात्माकी कीनसी द्धि 
ही जायगी ? मत्युत व्यवस्था नि हो जानेसे इस पम्पदासे क्लेश ' मिल्लेया । 
४हेस्थावस्थ) है, श्राज का / हैं तो कतंब्य री , कैसाना अपने 
है।थकी बात नहीं है, न उद्यम क ही अपना फेत॑व्य रो 
ओर अ्रपने शानाज॑नकी धृख्यता के पन्ने इस यु का भान होगा र यह बल 
गा कि किसी सेमय पेरेमे से कोई आपत्ति करती है | 
परसे भेरे विगाड़का अभाव-..परपद थोंका प्ेरे चेते भी प्रवेश नहीं हो सकता 
है। हम ज़ते हैं तो श्र ने आ्रापव परिणतिसे बिगड़ हैं, खुधर यो ञ्' आपकी 
परिणतिसे र्ते भा इस ज्ञानी शिवके अपने हेढ़ है, श्रत' उसको 
अगुप्तिभय न हीता वह तो हथ्ा निस्‍त अनादि श्रनत्त 
एुके अ्रसाधा रण सह स्वरूपका हे पुभव किया करत, कार इस भयके 
प्रकरण में अगुप्तिभयसे 3रेष दूर है, वातका वर्णन | 
ने मरण्भयक्षा भाउ-.. स+ 'हृष्टि जीव ७5 परिक्तित है और 
आत्माके बुद्ध शायकस्वरूपके पयोगके के रमआनन्‍्दका स्व ले चुका है, अतः श्रब 
से विह सी र्भ भय नहीं रहता है | होते है, उनमेसे 
एक लौकिक जनोंको बड़ा भेयंकारी भय है भरणका, किन्तु जीवको णएका भय थे. ं 
गीता । | 
गति 4 आयुकी अक्तियें अन्तर - कर: गैंको छोड़क पभी भ्रज्ञानी 
जीव मरशासे डरते हैं। नारकी मरणको जाहते हैं पका ही! नहीं 
सकता । गतियोंमें द। गतियां पृष्य हैं भर के गतियाँ » किन्तु विवोंमें ए आयु पाव 
भौर तोन आयु उप्य हैं। नरक 'ड त्तो पापग्रकृति है और वि देव थे 
पीन आयु उप्यप्रक्ृति है। न योंगें नरक गति ञ्रौ तियेजचगति ये ६ गतियाँ पा पश्नक्नति 
मनुष्यगति और देवगति थे दे गतियाँ पण्यप्रक्ृति हैं । विषमताका  तात्पय 
है कि तिय॑ल्‍चगतिक्े जीव अपने अवस्थाको बर / ढुःखी भी) होते २, हैं 
॥र भररा नही ते हैं। कैसा ही क्लेश हे तिय तरखण नही याहते है। 
तिय॑ज्चोको इस कारण वे आयु बाहते है, औ) रकी अपर्न 
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श्रवस्थाकों भी नहीं चाहते और मरण चाहा करते हैं इस कारण उन्हें अपनी आयु प्रिय 
नहीं है। सो नरक आयु केवल पापप्रकृति है, पर वे मरण चाहते है यह एक स्थुल दृष्टिसे 
है पर श्रन्तरसे तो कोई भी जीव अपना विनाश नहीं चाहता | 

आत्माका परमार्थ प्राश--मरण कहते हैं प्राग्योंके उच्छेद हो जानेको, विनाश हो 
जानेको । पर ग्रात्माका प्राण क्या है ? प्राण उसे कहते हैं जो वस्तुके सत्त्वका मूल श्राधार 
ग्रात्माके सत्वका मूल आधार इन्द्रिय नहीं, किन्तु ज्ञान, दर्शन, चैतन्य स्वभाव है। आआत्मामें 
जान दर्शन चैतन्य स्वभाव न हो फिर आत्मा रह आये ऐसा नहीं हो सकता है, क्योंकि 
प्रात्माके सत्त्वका मूल आधार लक्षण ज्ञान दशैन है। श्रतः आत्माका परमार्थ प्राण 
ज्ञानस्वरूप है। सो वह ज्ञान शाइवत है. स्वयमेव है, वह कभी भी किसी भी प्रकार छिद 
नहीं सकता, वियुक्त नहीं हो सकता । इस कारण इस जश्ञानका मरण ही नहीं है। जब 
इस ज्ञानका मरण नहीं है तब ज्ञानी जीवको भय किस बातका ? सबसे बड़ा विष जीवके 
साथ लगा है तो मोही, मलिन, मायावी, तुच्छ पुरुषोंमें मेरा नाम हो जाय यही विष लगा 
है । यह सारा जगत मायामय है। और सम्भव है कि जिस जीवलोकमें हम अ्रपना नाम 
जताना चाहते हैं वह जीवलोक अपनेसे भी निम्न दक्षामें हो। और प्राय: ऐसा है। तो 
सायामय, असार, मलिन, दुखी, मोही प्राणियोंमें नामकी चाह यह सबसे बड़ा भयंकर विष 
है । जीव संज्ञी और समर्थ होकर भी इस ख्यातिकी आनमें चलकर अपने प्राणोंकों भून 
डालते हैं । 

नाम किसका-- ये जो नाक, श्रांख, कान हैं, जिनका फोटो उत्तरता है क्या उनका 
भाम चाहते हो ? यह लोककी दृष्टिमें बड़ा उच्च जंच जाय तो इससे क्‍या श्रात्माका संसार 
कट जायगा ? मरा होनेपर क्या वे नरक तियच निगोद गतियाँ छूट जायेगी ? किसका 
नाम चाहते हो ? जो तू है सो तेरा नाम नहीं है। तू बिना नामका चेतन है.। तू अपने 
ग्रापको देख । तू बाहरी वस्तुवोंको देखता है कि यह भींत है, यह खम्भा है। जरा अन्तर 
दृष्टि करके अपने आपके भीतर इस स्वरूपको निहारो, यह तो सर्व साधारण एक चित्‌ 
प्रकाशमात्र है। इसका कुछ नाम है क्या ? कोई इसको जानता हो तो नाम भी धरे, पर 
दुतियाके लोग इस मुभको जानते कहाँ है ? फिर नाम किसका ? इस मुक्त श्रात्माका सम्बन्ध 
मेरे श्रान्य लोकसे बाहर रंच मात्र भी नहीं है। कहाँ नाम चाहते हो ? किसको बताना 
चाहते हो ? अपनी करनो अच्छी होगी तो अ्रपनेको लाभ मिलेगा । अपनी करनी वहिमु खता 
की है तो उसमें अपने प्राणोंका विनाश है | बाहर कुछ मत ढूंढ़ो । जो कुछ किया जाय वह 
झपनी विशुद्धिके लिए किया जाय, विषय कपषायोंसे हटते हुए रहना यह बहुत बड़ा लाभ है । 

विषय दावारिन - भैया ! पंचेन्द्रिया विषय यह है दावाग्वि | इन विषयोंकी चाह 


पायप्चार प्रवचन पेवम परह्तक 
यही है अयकर इसमें जगतक्षे गिव जल्ले ९ । इसको बक्नेक्षे लिए समर्थ 
केवल ज्ञानज पके हारा इस विषयोंसे पायें तो आत्माकों हितका भाग 
मिलेगा | प्रष्यकों कुछ ने कुछ काम चाहिए । कलव समाधिये है। रह क्रो तो 
रहो, पर एक रूखी धर बनाकर कि भर ही काम करो, अपना ही हित्त करो, 
ऐसी छूखी धुनि कर पावर्मी जनोक) २ से दर हेकर केतेव्यव्यवहारसे कर्तव्य 
भार्गसे प्रथ * 'हैकर सेवाके कार्य नि हकर तो के ही कार्य बन पता है और 
त लौकिक असन्‍तता जाथ रह पाती है धना-सूना सो रहता है । श्रपने मनका। मिट 
हुआ बगा रहता है । हमारा आपका धुरुप काम नया है स्वाध्याय करना, ज्ञान ध्यान समाधि 
हा, सो: इतना तो हो नहीं पा रहा है. और इस एवंजसें द्धि रहती. है.। 
कितनी हूं इनियाक्री खोटी बातें हृदयमें आती 'हेती हैं, श्रप० विद वासनाकी बाते मनमें 
आती हैं। अपना कतंव्य है ($ वैलिमें लगें, ऐसी परसेवा्ें लगें जल३ ये भयेकर ' 
विषथकपायक्के भात्र हमसे दर हो सके 
परसेवाका दृदेश्य-.... परसेवाका उर्ट विषयकषाय गना है। और 
देखते ही ही किक किन्हीं रोगी, ढु. सखी, को 3रुपोंके बीचसे निकलों तो वहाँ परिणाम 
कैसा बदल जाता है वहाँ विषयकषायके हीं सता पाते वा प्रद्नँग 
पायोंकी निवृत्तिका देरेयं लिए हैए है। इस जींवका- इस लोकमें को पाथी नहीं है 
जिसको पा धर मान रखा है और जिन प्र वालोके जिए अ्रपना सर्वर )छावर कर 
शा जाता है, . अर जीवोंके समान वे भी 'नन्त भ़िल्तर है। नसे मोह वसानेसे क्या 
मत्त होता है ? हाथ रहता भी कछ "हीं है। यह हू का अकेला ही रहता 
है । : इसका कोई सह नहीं होता है । जिसने इस जीवनमें निर्म शुद्ध जयकस्वरूपका 
लक्ष्य करके अपने श्रापका पोषण किया है वही पुरुष ऊल्याणका हो सकता है । 
परभाथमंरण 4. ज्पनिक मरण भेया ! उसारक्े सभी जीव रास डरते & ८ 
+रण तो वास्तविक निरन्तर जीवका : अतिसमय होता जा रहा है। विभावपरिणांमों ग्रे 
करके जो बुद्ध जांनस्वभावका विकास बन हा है ज्ञानसुधा, रस स्वाद नही! लिया जा 
उकता है वह मरणो ही तो है । : जैसे आजकंल पत; 'बरषांती चादर श्राती है। का्जंसे: 
भी - अंधिक पत' 'होती है-- उसको मु हके आगे लगाकर पानीमें इबे हैं; उसके. ऊपर पानी 
"ैबालेब: भरा है पर वानी अत्यन्त दर है। उस पानीका एक कद भी मुहमें न जा-सकता 
है + पांनी और मुँ हके 'चिमें - कागज भी पतला एक - ८ का पर्दा है,-क्ो _परानीका 
- जवाद नहीं.लियों जा दा है। इसी तरह अत्यन्त (केंट और निकट कक. न गर्ग 
| आनन्‍्दर्मय: यह आत्म 


"व है पर इस ओत्म्तत्व और संहुपयोगके बी विषयकणायों: 
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तिक अत्यन्त पतला जिसमें लम्बाई चौड़ाई मोटाई कुछ नहीं है, त कोई पिण्डरूप है, हवासे 
भी पतला असूर्तिक विषयकषायोंका पर्दा पड़ा हुआ है जिसके कारण इस परमात्मरसका 
स्वाद नहीं लिया जा सकता है। यह परमाथ्थ प्राणधातरूप प्रतिसमय मरणा हो रहा है, 
इस सरणाकी ओर तो दृष्टि नहीं है किन्तु इस जगतके जीव इस शरीरके मरणसे डरा करते 
हैं। मरणसे डरें तो वारतविक मरणसे डरें। यह तो कोई मरणा नहीं है यह तो पुरानी 
कुटीसे निकलकर नई कुटीमें पहुंचने जैसी बात है । यदि अपना आत्मतत्त्व अपनी दृष्टिमें है 
तो भय किस वातका है ? और अपना श्रात्मतत्त्व अपनी दृष्टिमें नहीं है तो निरन्तर मरण 
हो रहा है । वह जीना भी मरणसे बुरा है, जिस जीनेमें जीव न दिखता हो, परमात्मस्वरूप 
का दर्शन मे हो सकता हो, मोह अ्रंधकारमें भी बुरा है । 
अज्ञानीकी त्रुटिके परिचयका अधिकारी--भैया ! इस मोही जीवपर हँसी करने 
वाला ज्ञानी ही हो सकता है। श्रज्ञानी तो उसका समर्थन करता है । तुमने बहुत अच्छी 
कला खेली है, तुमने बड़ी सुन्दर व्यवस्था बनायी है--इस तरहसे अ्ज्ञानी तो उसका समर्थन 
किया करता है । श्रज्ञानी की गल्तीपर ज्ञानी ही एक मधुर हास्य कर सकता है। शअहो 
कितना' व्यरथंका ऊधम ये जीव कर रहे हैं ? कितना बाहरी पदार्थोकी पकड़में ये जीव लगे 
हुए हैं और अपने झ्रापके प्रभुका घात किए जा रहे हैं। ज्ञानी पुरुषके तद्भव मरणका भय 
नहीं है। यह श्रपने श्रापकी दृष्टिमें यथार्थ रूपसे बना रहे तो यह तो सदा हराभरा है। 
इसका 'मरणा कहाँ है ? ज्ञानी जीव मरण भयसे दूर रहता है, ति:शंक रहता है। जिसने 
अपने प्रात्मासे रिइता लगाया उसको मरण नहीं दिखता, जिसने तिज सहजस्वरूप ज्ञानमय 
अपने आपको ही माना उसको यहाँ कोई भय नहीं है। 
मरणभयके प्रधान कारण--भेया ! मरणके समय जीवको २ प्रकारके भय होते हैं- 
एक तो बड़ी मेहनतसे धन जोड़ा, कुटुम्ब परिवार मिले वे सब छोड़ने पड़ रहे हैं, एक तो 
इस आशयबकी चोट लगी है | दूसरे शरीर जो उसे प्रिय लग रहा है, उस शरीरसे प्रेम है 
उस छारीरसे प्राण जंचोमें से चाँदीके तारकी तरह खिंचकर जाना होता है तो शरीरके मोह 
से वह अपनेसे दुःख मानता है। जिस जलानी पुरुषके अपने छुद्ध स्वरूपकी दृष्टि है श्रर्थात्‌ 
झपने झाप यह में झात्मा जो सत्‌ हूं, जो सुझमें सर्वस्व है, जिस स्वरूपसे मेरा निर्मार!) हैं, 
जिस स्वरूपमय में स्व॒रसत: हूँ ऐसे उस प्रतिमासमात्र स्वरूपका अनुभव किया है, उसे किसी 
भी परपदार्थत्े मोह नही रहता है । सभी पर पृथरू हैं। जहाँ परसे मोह नहीं रहता वहाँ 
सरणका भय भी नहों रहता है.) ज्ञानी पुरुष मरणके भयसे सदा दर रहता है। वह तो 
! होता हुआ निरंतर स्वयं झपने ज्ञानस्वहुपका अनुभव करता है। 


ण्प्रे हि जरा ८करर छा डे थे 
मरणके भदू--मरणा दो प्रयारके होते हँ--एक तचदसव मरणा और एक झावीचि 
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इसके प्यासे होते हैं जानी पुरुष । ज्ञानीपरुष परवस्तुके प्यासे नहीं होते हैं। बहिमु खता 
एक महासंकट है क्योंकि वह कोरा भ्रम है। जहाँ मिलना-जुलना कुछ नहीं केवल भ्रम 
भरी कल्पनाएं बढ़ रही हैं, उनके विषय होते हैं परपदा्थ । 
निर्श्रान्तिमें श्रगाकुलताका दृष्टान्‍्त--जैसे कोई पुरुष कुछ भ्रम करके दुःखी हो, रस्सी 
वो साँथ जान करके भ्रम करके घबड़ायेगा, पर जिसे मालूम है कि यह कोरी रस्सी है तो 
बह उस अ्रमी पुरुषपर बड़ी समीक्षा प्रकट करता है। श्रह्मों कुछ भी तो बात नहीं है, य 
दुःखी हो रहा है। उसे समभाता है कि क्यों दु.खी होते हो, वहाँ तो कुछ भी नहीं है, कोरी 
रस्सी है। तब उसकी समझमें आ्राता है, ऐसा लगता हैं कि अहो इतना समय व्यर्थ ही 
वल्पनामें बिताया है। इस घरमें तो कुछ डरकी बात ही न थी । जब ज्ञान जागृत होता है, 
वस्तुवी स्वतंत्रता विदित होती है, समस्त वस्तुबोंसे विविक्त यह आत्मतत्व जन्नानमें श्राता है 
तब समभमे बात श्राती हैँ कि शभ्रहो व्यर्थ ही इस अमपूर्णो संकल्प विकल्पमें पड़केर इतना 
काल व्यतीत कर डाला । ज्ञानी पुरुषके बथार्थ ज्ञान होनेपर फिर छांका नहीं रहती हैं । 
जायृतिमं काल्पनिक भयकी समाप्ति--जैसे किसीको स्वप्न आ रहा हो कि मैं 
जंगलमें जा रहा हूं, सामनेसे सिंह श्रा रहा है, मुकपर झाक्रमण करनेके लिए दौड़ रहा है, 
में चादर ओोद़े हुए अपनी जान चादरमें छिपाता जा रहा हूं, पर उसने तो तीज हमला कर 
दिया, चादर भी चुच गया, ऐसा रचप्न जब थ्रा रहा हो उस ही प्रसंगमें घवड़ाकर ही नींद 
एल जाय शोर श्रांस खोलकर देखता है कि मैं तो यहाँ अपने घरमें बड़े सजे सजाए कमरेमें 
वंठा हुआ हूँ, तो उसके भय एकदम समाप्त हो जाता है। क्या रंच भी दांका है अब उसके ? 
नहीं है, परययोंकि जग गया है । इसी तरह जब तक मोहकी नींद इस ज्ञानीको द्वाए हुए है, 
ये लथः एसके परयय्वुद्धि लगी है, जब तक्ष यह ज्ञानस्वरूपकों नहीं जान पाता तब तक इस 
पयिरी बियाइगे यह अपना विगाड़ मानता है । सो पर्याय दो अन्न व है, उसका त्तो बियाष्ट 
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क्योंकि वह जानता है कि यहाँ भी मेरी रक्षा कर कौन रहा है ? जब तक उदय शअनुकूल 
चलता है चार आदमी मुझे पूछ लेते हैं, श्रथवा वे चार आदमी भी पूँछते नही हैं, वे भी 
अपने में कषाय भाव बनाते हैं और उत्त कषाय भावोंके अनुसार होने वाली चेष्टा हमारे 
सुखका निमित्तभूत होती है। ये भी कोई शरण नही हैं। तो श्रन्यत्न मेरा कौन शरण 
होगा ? वास्तविक शरग तो मेरा मैं ही हुँ। मैं स्वतःसिद्ध हूँ, अ्रतः अपने पास स्वरक्षित 
हुँ। सम्यग्दृष्टि पुरुषके अन्नाण भय नही: होता । 


अग्रुप्तिभय व मरणसयके अभावंका संक्षिप्त विवरण--सम्यग्हष्टिसे श्रगुप्तिसय भी 
नहीं है । जैसे लोगोंको यह भय हो जाता है कि हमारे घरकी भींत कच्ची है, ऊँची नहीं है, 
दरवाजा छोटा है तो शत्लं श्रथवा डाकू कहींसे भी आ्राक्रमण कर सकते हैं । कंसे मेरी रक्षा 
हो, मैं तो शरक्षित हूं । ज्ञानी पुरुषके यह भय नहीं होता है क्योंकि वह जानता है कि मैं 
अपने रवरूपमें ऐसा गुप्त हुं और अपने स्वरूपके ऐसे हृढ़ किलेमें रहता हूँ कि उसको कोई 
तोड़ नहीं सकता, भेद नहीं सकता । ऐसा ज्ञानी संतका हढ़ निर्णय है, इस कारण उसे 
अगुप्तिभय नहीं रहता । छठवें भयका नाम है मरणभय । इसका वर्णान कल हो चुका था। 
ज्ञानीकों मरणका भय इसलिए नहीं होता कि उसे विश्वास है कि मेरा मरण ही नहीं हुआा 
करते, भय किसका मानें ? मेरा प्राण है ज्ञानदर्शन, जिसका उच्छेंद नहीं होता । प्राणोंके 
उच्छेदका ही तो नाम मरण है। मेरे प्राणोंका विनाभ नहीं है । मैं सदा ज्ञानदर्शनस्वरूप 
रहता हूं । यद्दि प्रोण ही मेरे चले जाएँ तो इसका भ्रर्थ यह है क्रि मैं असत्‌ हो गया श्रर्थातु 
मेरा कुछ भी न रहा। सो लोकमें ऐसा होता ही नहीं है कि जो हो उसका समूल अ्रभाव 
हो जाय । ऐसा एक भी हृष्टान्त न मिलेगा । ईंधन है, जलकर राख हो जाता है पर उसका 
प्रभाव नहीं हो जाता हैं । उसके परमाणु धुवां वतकर सब फल गए, कुछ परमाणु राखकी 
शकलमें श्रा गए, झौर राख उड़ जाय तो उसके छोटे-छोटे करके रूपमें सर्वेत्र फैल गए । 
दिसे भी नहीं तो भी उसका सत्त्व कहीं नहीं गया । जितना सत्‌ है, जितने परमाखु हैं, 
जितने पदार्थ हैं उनका तीन लोकमें भी श्रभाव नही हो सकता । मेरा कभी अभाव ही नहीं 
होता है। अ्ज्ञानी तो मरणमें इस वातको रोता है कि हाय मेरा घर छूठा, हाय मेरे लड़के 
छूटे, हाय मेरे घरके लोग छूटे, इसका खेद उस अन्नावीको होता है | ज्ञानीको रंच भी खेद 
नहीं है। मरणका नय उसे नही' है । 


। 


जानीके आकस्मिक भयका अंभ--अव बतलाबा जा 


स्द्ला नस १० कसम ज्ृ 30०4 

रहा हैं कि इस जीवको 

प्राकस्मिक भय भी नहीं होता हैं। आकस्मिक भय उसे कहते हैं कि किसी ओरसे अकस्मात्‌ 
साजिली विक्का कक ही ०-क 2० 


कोड उपद्रव था जाय, उपसनगे दा साथ । पर ज्ञार्स 
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ही हैँ। भ्रनादि अनन्त हूं, श्रचल हूं, स्वतःसिद्ध हुं। जब तक्र यह है तितना यह है उतना 
ही यह है । यहां दूसरी चीजका प्रवेश ही नहीं हो सकता है । क्रिसी भी परपदार्थस्ते मुभमें 
आयगा क्‍या ? अनादि कालसे श्रब तक मुभमें श्रनन्त कार्माणवर्गणावोंका पुझुज निमित्त- 
नेमित्तिकरूपसे एक क्षेत्रावगाहरूपसे बंधनरूपकों बनाता हुआ चला आया है तिस पर भी 
एक भी श्रणु मुभमें प्रवेश नहीं कर सकता | मेरे क्षेत्रमें प्रवेश कर गया हो, पर मेरे स्वरूप 
में प्रवेश नहीं कर सकता है । मैं वहीका वही रहा | एक बहुत मोटी बात हैं--एक गिलास 
में पाव-पाव भर दूध और पानी मिला दिए गए, वे एक जगह आ गए फिर भी दृधके अंश 
में पानी प्रवेश नहीं कर सकता और पानीके अंशमें दूध प्रवेश नहीं कर सकता | जब 
सजातीय रकंधोंमें भी बेमेलपना देखा जाता है तो ये तो अत्यन्त विजातीय पदार्थ हैं-- 
श्रात्मा और पुद्गलकर्म । वे कैसे एक हो सकते हैं ? ऐसा इस ज्ञानी संतके हृढ़ निर्णोय है, 
उसमें किसी च्रीजका प्रवेश नहीं होता है । 

बहस, सितम, गजब -अपने आपके प्रभ्लुका जो शुद्ध ज्ञानस्वरूप है। जिसका 
केवल वही निज स्वख्पास्तित्व है, जिसमें रंचः भी आपत्तियाँ नहीं हैं, कष्ट नहीं है, श्लोभ 
भी नहीं है, ऐसे अपने परमपिता परमेश्वर कारणसमयसारकी दृष्टि न देकर यह जीव 
कितना विह्नल हो रहा है कितनी शंकाएँ मचा रहा है ? श्राज कुछ गजब न ढा जाय । 
इस दुनियामें गजब क्या होगा ? यही कि धनका नुक्सान हो गया । अ्ररे इससे मुझ श्रात्मा 
पर क्या गजब है ? धन तो पुद्गलका स्कंघ है, श्राना जाना तो उसके स्वरूपमें है। वह 
यहाँ न रहा, किसी दूसरी जगह चला गया। क्या सितम ढा गया श्रात्मापर ओर गजब 
क्या कहलाता है ? परिवारका कोई मर गया, बिछुड़ गया, चला गया, कया गजब हो 
गया ? तो तू यह भ्रम किए था कि ये मेरे कुछ हैं थे कुछ नहीं । जैसे जगतके अनन्त जीव 
है वैसे ही ये परिजनके जीव हैं | इनसे मेरा रंचमात्र भी सम्बन्ध नहीं है। फिर भरी संकट 
क्या हुआ ? बस उस अ्रमका सहारा टूट गया, इसीको ही गजब कहा करते हो ना ? 
तुम्हारे बहमका आ्राश्नय मिट गया यह तो आनन्‍्दकी बात होना चाहिए था, कि लो अरब 
मेरे विकल्पका भ्राश्नय नहीं रहा, श्रब मैं अ्रन्तरोन्मुख रह सकूगा, पर इस जीवने भ्रपने आप 
ही अपनेपर अपनी भूलसे सितम ढा रखा है। सितम कहते हैं "जुल्मको श्रौर गजब क्‍या 
होगा ? यही गजब हो सकता है कि दुनियाके लोग मेरा अपयश करेंगे, निन्‍दा करेंगे । यह 
तो जीवके गजबकी बात नहीं है । 

निन्दामें विपत्तिका श्रम--मैया ! धनके न होनेसे तो थोड़ा वर्तमानमें इतना क्लेश 
हो सकता है कि श्रब रोटी कैसे खायें, पेट कहाँसे भरें ? अपने परिवारके लोग न रहनेसे 
थोड़ी यह बात अनुभव की जा सकती है कि मुझे खाने पीने, नहाने धोनेकी कौन आराम 
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: देगा ? सो उनके उपयोगसे- तो कुछ साधारणतयया माना भी-जा संकतां है कि थोड़ी तकलीफ: 
हो गई, पर एक-दो, दस या सर्व जेगतके जीव एक स्वरसे मिलकेर निन्‍्दाकी बात कहने लगें 
तो उससे तो यहाँ कुछ बाधा. नहीं हो सकती है । माननेके लिए तो जिस॑ चाहे बातको बाधा: 
: मान लें | गजब और दुनियामें क्या होगा ? एंक बड़ा यह भी अपराध चल रहा है कि मोही 
. सलिंन पुरुषोंके सुखसे दो बातें सुनकर अपने आपको भूल जांते हैंऔर ज्ञानको गड़्ढेमें पटक 
देते हैं। उसे गजब नहीं मानते हैं। . .+ तक कद जा से या 
.. - श्वच्छन्दताकी अहितकारितो--मोहीं. जीवोंको जो अपनेको परपश्णिति प्रतिकूल 
लगता है उसे तो समभतें हैं कि यह अ्रनहोनी हो रही हैं श्रौर जो परपरिणति श्रपनेको 
अनुकूल जंचती हैं उसे मानते हैं कि यह बात तो मेरे जैसे नंवाबके लिए होना ही चाहिए 
- पर ये सारे विभाव श्रात्मांपर क्लेशके लिए ही आये हुए हैं। ये संब किसी परपदार्थोसेः नहीं 
आये, कममोसे नहीं श्रांये हैं। कर्मोका उदय तो निमित्तमात्र है। ये विभाव मेरी ही अ्रज्ञान 
'प्रिणतिसे उठे हुए हैं। मुझपर कोई विपत्ति श्राती हैं- तो मेरे ही श्रज्ान परिणमनसे आती 
' हैं, किसी अन्य पदार्थसे नहीं आती है। हममें श्राकस्मिक कोई विपत्ति ही नहीं है । किसी 
. भ्रन्यसे विपत्ति नहीं आ्रांती । हम अपनेंकी सम्हाले रहें सावंधान बनाए रहें और मेरे ही 
किसी परिशामसे मुझे विपत्ति श्रा जाय सो ऐसा भी झ्राकस्मिक उपद्रव नहीं है । 
.. ... ज्ञान व आत्माकां अभेद--यहं ज्ञान एक है, अ्रखण्ड है, बिखंरा हुआ नहीं है। स्व- 
.. रूपको देखो तो इसमें लम्बाई, चौड़ाई, मोटाई नहीं है | लम्बे, चौड़े रूपमें फैले हुए. ढंगमें 
“अनुभव होता है तो श्रानन्दंका भ्रनुभव होता है, किन्तु ज्ञातका अनुभव लम्बे चौड़े फैले हुए 
« ढंगसे नहीं होता है.। फैले हुए ढंगसे ज्ञानका अंनुभव होगा तो कितना ही लम्बा-चौंड़ा फैले 
जा : हुएं. ढंगसें अनुभव होगा, पर आननन्‍्दंका अनुभव होगा तो केंवेल- श्रात्मप्रदेश 'मात्रमें हो 
 जायगा। यह ज्ञान एक है, भ्रखण्ड है, ज्ञानमय आत्मा एक पदार्थ है, श्रनांदि है, श्रनन्त है 
_ >अचल है ।. ज्ञान अ्थवो श्रात्मा कहो, इसंमें भेद॑ नडालनो | ज्ञोानगुंणकां भेद वस्तुके निहारने 
. «का. आनन्द खो देता है। यह ज्ञान स्वतःसिद्ध है। जब तक है तब तक-सदां वही है । यह 
: ज्ञान कब तंककें लिए हैं--इस ज्ञानपरिशतिकी बात कही जा रही है । इस ज्ञानंस्वभावकी 
... बात जो समग्र ज्ञान. परदार्थेका मूल स्रोत है, जहाँ अनस्त ज्ञानपंरिणंतियाँ निकली. और निक- 
. लेंगी, फिर भी जिसका ज्ञानंभंण्डार कंसी रिक्त नहीं होता है. - ऐसे उस ज्ञानस्वभावकी-बात 
कही जा. रही है । वह ज्ञानस्वभाव कब तक है ? अनन्त कांल तंक है ।जब तक है वह 
. - वही है, उसमें दूसरेका उदय नहीं है ।.इसलिए ऐसा भी कुछ नहीं है कि इस आत्मामें, अ्रक- 
.. _स्माद कोई नई बात उत्पन्न हो जाय । हक की 
.... आत्मोमें अन्य किसीसे भयंका अभावं--मुभमें जो हो सकता है वही होता है । जो 
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नहीं हो सकता है वह त्रिकाल नहीं होता है.-ऐसा. विज्ार करनेसे भ्रकस्मात्‌ भय॑-स्व॑ समाप्त 
हो जाता है । सभी द्रव्य हैं और अदने स्वरूपसे हैं, परिणमते हैं, और अपनेमें ही परिशमतें 
हैं।ये चार विज्येषताएं प्रत्येक द्वव्यमें स्वरसतः पायी-जाती हैं. और इन्हीं विशेषतावोंके 
कारण यह लोकव्यवस्था बन रही है.। यदि कोई द्रव्य किसी दूसरे द्वव्यकों अ्पता स्वरूप, 
अपनी शक्ति, अपनी परिणति कुछ- भो देने लगे तो यहाँ संकर व्यतिकर हो जायगा, कोई 
पदार्थ फिर रहेगा नहीं । एकने दूसरेक़ों बदला, उसने दूसरेकों बदला । यंदि दोनों ही पर- 
स्परमें एक दूसरेको बदलने लगे तो संसारमें कुछ न रहेगा | यह सारा. विश्व ग्राज तक है 
यह इस बातका प्रमाण है कि प्रत्येक द्रव्य स्वतःसिद्ध हैं और अपनेमें परिणमंते रहते हैं। 
इस प्रकृतिको कोई भी पदार्थ कभी भी छोड़ नहीं सकता है । जब वस्तुस्थितिः ऐसी है तंब . 
मुझमें किसी दूसरे पदार्थसे उपद्रव श्रा जाथ, यह कैसे हो सकता है ? ः 
दुःखका कारण स्वकीय -अपराध--हम जब जब <ुःखी होते हैं तब तब अपने श्रपराधं 
से ही दुःखी होते हैं। दूसरेके अपराधसे हम दुःखी हो सके ऐसा त्रिकाल भी चहीं हो सकता 
है। कोईसी भी घटना ले लो, किसी भी प्रसंगमें - हम दुःखी हैं. तो अपना ही अपराध 
विचारें | अपने अपराध बिना: हम दुःखी नहीं हो सकते हैं.। दुःख ही एक श्रपराध है,. उस - 
अ्पराधको कोई दसरा नहीं कर संकृता है। मोटे रूपसे ,कहा भी है कि एक हाथसे ताली 
नहीं घजती ।-अपराध वहां -दोनोंका होता ही है.। तो दोनोंके भ्रपराधमें ऐसा नहीं है कि हा 
ग्रन्यके अपराधसे अन्य कोई-- ढःखी- होता हो ।.. दोनों .ही. श्रपराध करते हैं शौर. दोनों. ही 
अपत्ते-अपने अपराधसे दुःखी होते है। ऐसी एक घटना जे. लो कि कोई मुनिराज शॉंतस्वभांव 
से बैठे हुए हैं श्रौर अनेक लोग उन्हें “गालियां, दें, चिन्‍्दा करें झौर कभी मारपीट भी करें 
अनेक दुःख भी दें, अ्रव- वतलावो कि वे मुनिराज, दूसरेके भ्रपराधसे दुःखी हो रहे हैं ना, भरे 
ऐसी. बात नहीं है कि कोई मुनिराज किसी दूसरे पुरुषके भ्रपराधसे दुःखी हो जाय | वे. 
: अपने अपराधंसे: ही: दुःखी हुए, प्रथम-तो भ्रपने स्वरूपसे चिगे, यह दुःख है, यह श्रपराध है । 
श्रव' और देखो--वह ज्ञानी संत ज्ञानदेवको .मिटाकर उस दुःख पर्यायमें जो श्राया है उसके 
दःखी होनेका श्रपराध बहुत पहिलेसे चला. झ्ाया । कभी कपाय किया था जिसके निमित्तसे । 
इस ही प्रकारके कर्मोका बंध -हुआ, श्र उस वद्ध कमंके उदयका ऐसा निमित्त जुड़ी कि 
“क्लेश हआ-। तो उस जीवके पहिले समयमें. अश्रपरात्र.हुआ था जिस श्रपरावकी .परम्ंपरामें 
“इसे ग्राज आकुलित होना :पड़ा- 
दुख वर्तमान अपराध--भैया; और कहा जा सकता है कि थे तो पहिले भवके . 
... अपराध आप कहे जा रहे हैं, इस ही भवके अपराध ब्रतात्रो जीवके श्रपराध हो सकते हैं। 
“ किसी दुष्मनने सताया: है श्राज वह आंत है। तो दुश्मन बना केव था, किस घंटनामें बना. 
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था ? जैसे पाण्डवोंकी उनके वंशके या कौरवके दंशने उन्तकी मुनि अवस्थामें तप्त गरम लोहे 
के कड़े पहिनाए। उन पाण्डवोंका अपराध इस ही भवका था कि उन्होंने युद्ध किया । उस 
युद्धमें उनके इष्ट जन हार गए, मर गए तो बदला चुका रहे हैं । जिसने इस भवमें किसीके 
साथ- कोई व्यवहार न किया हो और फिर भी उसे दुःख मिले तो इसमें अपराध क्या है ! 
उत्तर --पहिला अ्रपराध यह है कि वह बहिमुख बन रहा है, अपने उपयोगसे चिगकर किसी 
बाह्मपदार्थमें ग्रपना उपयोग लगा रहा है, यह उसका एक विकट श्रपराध है | तो जितने भी 
जीव हैं वे सब अपने ही अपराधसे दुःखी होते हैं, दूसरेके अ्पराधसे कोई नहीं दुःखी होता 
है । क्योंकि किसी दूसरेकी परिरणति मेरे आत्मामें प्रवेश नहीं पा सकती है। यह ही आ्रात्मा 
संतोषमें न रहा और बाह्य पदार्थोमें विकल्प करके व्यर्थकी झूठी पोजीशनमें सार समभकर 
मायावी पदार्थो्में विकल्प करनेका ऊ्रम करो तो इस. ऊधम करनेका फल तो कोई दूसरा 
भोगने न झ्रायगा । जो अपराध करता है वही दुःखी होता है। श्रपराध किसी दूसरे पुरुषसे 
नहीं प्राप्त होता है । 

ज्ञानदष्टिसं निर्भयता--यह ज्ञान स्वतःसिद्ध है। मैं ज्ञानस्वरूप हूँ, इस ज्ञानमय 
श्रात्मामें किसी दूसरेका उदय ही नहीं है। मेरा ज्ञान ही काम है। स्वरसतः ही मेरी 
परिण॒ति है, उस जाननस्वरूपसें राय तकका भी उदय नहीं आता है । परवस्तुकी बात तो 
दूर रही । इस जातनस्वरूपमें इस जाननभावके अतिरिक्त किसी श्रन्य गुणका विलास तक 
नही श्रा पाता है। अन्य, पदार्थोकी तो गति ही क्‍या है ? तब इस सुभमें किसी भी दूसरे 
पदार्थसे कोई वृत्ति नहीं आती है। तब भयकी कौनसी बात है ? ऐसी वृत्ति साधारणतया 
सम्यरटष्टि ज्ञात्ती पुरुषके होती है। श्रपता ही बल अ्रपत्ती मदद कर सकेगा । दूसरे का बल 
मेरे क्रिसी कामका नहीं है। अपने ही वस्तुस्वरूपके निर्णायसे उत्पन्त हुए ज्ञानबलका 
भरोसा रखना चाहिए | इस मुझ आरात्मासें कुछ आकस्मिक होता ही नही है तब भय कहाँसे 
उत्पन्त हो ? ऐसा निर्णय रखने वाला ज्ञाती पुरुष निःशंकर रहता है और सदा सहज ज्ञान- 
स्वरूपका अनुभव किया करता है | सहज ज्ञान कहते हैं. जो आत्माके सत्त्वके साथ ही हो । 
जबसे श्रात्मा है तबसे स्वरूप जो बना हुआ हो उसे सहज कहते हैं। जो वस्तुका निजस्वरूप 
है वही वस्तुका सहजभाष है। मेरा यह ज्ञानस्वभाव ही सहज-पारिणामिक भाव है। 

सहजता ओर पारिणामिकताका अविनाभाव--सहज और पारिणामिक--इन दो 
शब्दोंका श्रविनाभावी जोड़ा है। सहज पारिणशामिक होता है और पारिणामिक सहज होता 
है । सहजका श्रर्थ है जबसे वस्तुका सत्त्व है तबसे जायमान है वह सहज है। और पारिणा- 
मिकका अ्रथे है कि जिसका परिणमन ही प्रयोजन हो श्रर्थात्‌ जिसपर परिणमन तो चल 
रहे हैं, पर जो ज्योंका त्यों है उसे पारिणामिक कहते हैं। ज्ञानस्वभाव सहजपारिणामिकत 
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भाव है, इसकी दृष्टि निकट संसारी जीवको होती है, भव्य जीवको होती है । जिसने इस 
आ्रात्मदशनकी उपलब्धि की वह क्ृतक्षत्य हो गया श्रौर जिसने इस आत्मदर्शनकों न पाया, 
पण्यके उदयसे कितना ही महान वैभव पाया हो वह समस्त वैभव इस जीवके हिंतका 
कारण नही' है, प्रत्युत अहितका ही कांरण है। यह ज्ञानी जीव समप्त परपदार्थो्ी ' 
श्रोरसे निःशंक्र रहता है, उसके किसी भी प्रकारका कोई विकल्प नही' हो सकता है। आ्राँवी 
चले, श्राग जले, त॒फान चले, सारे लोकमें हो हल्ला मचे पर यह ज्ञानी तो आ्राकाशवतत्‌ निवि-+ 
कल्प ज्ञानमय आत्मस्वरूपको देखता है। ! 

ज्ञानीकी निःशह्टता--ज्ञानी संत समभता है कि मेरे आत्मामें किसी भी परपदार्थ 
का प्रवेश नही है, मैं कहां यहाँ वहाँ मुंह उठाऊँ ? जैसे सारे नगरमें करफ्यू मंच गया 
खिड़कीसे जो भांके उसीके गोली मार दो यह आर्डर होता है। तो जिसने खिड़कीसे बाहर 
सिर निकाला उसके गोली लगी। तो इस प्रकारसे तुम बाहर कहां ढूकते हो, यहाँ करफ्यू 
चल रहा है, जगतमें महाच्‌ उपद्रवरूपी परपदार्थोका ही हल्ला मच रहा है तो मचो दुम 
कहाँ अपने ज्ञानानन्दमय ग्ृहसे चिग कर बाहर ठूऋते हो | ज्ञानी देख रहा है कि मैं तो 
प्रपने परमविश्राम ग्हमें हूं, इस मुझ आत्मामें किसी भी परपदार्थसे कुछ उपद्रव वहीं 
श्राता है। सो वह नि:शंक होता हुआ संत निज सहज ज्ञानस्वभाव का ही अनुभव करता 
है। इंस प्रकार यह सम्यर्हष्टि जीव ७ प्रकारके भयोंसे रहित है। ऐसी निर्भयता भ्रीर 
निःशंकता ही इस सम्यग्दर्शनका प्रथम अंग है। यह निशचचयसे निःशंकित अंगका स्वरूप चैर्े 
रहा है। 

ज्ञानीका उद्यम--सम्यग्दर्शनके ८ अंगोंके सप्तभयरहित अवस्थाको बताया गया हैं। 
इसी प्रकार ७ अंगोंका भी वर्णान है। श्रभी प्रथम अंगका प्राकररिक लक्षण नहीं झ्रावों है 
किन्तु प्रथम अंगमें जो हु यरहित अ्रवस्था होती है. उस अ्रवस्थाका वर्णात किया है। शी 
दर्कनके मिःशंकित आदि सर्व चिक्त समस्त कर्मोको हनन करते हैं भ्र्थात्‌ कर्मोकी तिर्जरो 
करते हैं। और जिस कर्मका बंध पहिले होता था उसके उदयको भोगते हुए उस सम्यर्दृष्टि 
ज्ञानीके नियमसे निर्जरा होती है। कर्मोकी निकराका कारण है कि कर्मोका लगाव रख 
वाले भावोंका भ्रभाव हो जाय | यह जीव कर्मोसे स्वरसतः न्‍्यारा है । कमसि व्यारा करने 
का और श्रम नहीं करना है । व्यर्थेंका जो श्रम कर्मोकि आ्नेका हो रहा है उस श्रमको हूँ 
करना है। इस जीवमें ऐसी मोहबुद्धि पड़ी हुई हैं कि यह मोहवश है, राग हो रहा है। 
जीवका जीव ही है । जीवका परमाणु मात्र भी कुछ नहीं है । जीवका चतुष्टय जीवमें ही है, 
उसका कुछ भी उससे बाहर नहीं है । | 

अनन्त प्रभुवोंपर अन्याय--ये दिखनेमें झ्राने वाले जो मायामय स्वरूप मनुष्यादियँ 
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हैं इनसे कहीं मेरा कुछ सुधार न हो जायगा । पर पर्यायबुद्धि ऐसी श्रपवित्रता है कि जहाँ 
_ सार भी नहीं है और चाह रहे हैं कि दुनियामें मेरा नाम हो जाय । जिसका जितना श्रसंग 
है, जितनी पहुंच है उतने घेरेके बीच यह चाहते हैं कि मैं दुनियामें अच्छा कहाऊं | तो सब 
लोगोंमें अच्छा कहलाने की इच्छा होनेका अ्रश्न यह है कि श्रन्य जो भगवान हैं, जीव हैं 
उनका आधात कर रहे हैं । मैं इन सबमें अ्रच्छा कहलाऊँ इसके मायने हैं कि ये सब लोग 
न कुछ रहें, छोटे रहें, तो इन अनन्त भगवानोंपर हमला किया कि नहीं ? जो भगवानोंपर 
हमला करेगा उसका क्‍या भला होगा ? लोगोंमें अपना नाम बड़प्पन कहलवा लेना इसका 
भाव यही है कि तुम इत सबको ठुकराना चाहते हो । सबको ऊँचा देखनेका भाव हो इसमें 
| नम्रताकी वृत्ति बनती है। मैं सबमें लीन हो जाऊँ, मुझे कुछ अपना बड़प्पन नहीं दिखाना 
है, ऐसी भावनामें तो इसकी प्रगति है, और मोहबश यह जीव उल्टा चाहता है कि मेरा 
लोकमें कुछ बड़प्पन बने | अरे इस लोक श्लौर संसारकों ही मिटानेकी आवश्यकता है। जब 
तक संसारमें रहेंगे तब तक चतुर्गतियोंमें भ्रमण ही करना पड़ेगा, फिर कुछ न मिलेगा | 
ज्ञानदश्कि अभावमें विकट आधि-- भैया ! ज्ञानकी बात तो यह है कि अपने यथार्थ 
स्वरूपका निर्णाय कर लें, हमारा स्वरूप श्राकाशवत्‌ निर्लेप श्रमु्तं केवल ज्ञानमात्र है। इस 
स्वरूपकी श्रोर जिसकी दृष्टि रहती है. जो इस स्वरूपके उन्मुख होता है वह संत पृज्य है । 
ज्ञानियोंके ज्ञातका मार्ग पवित्र और गुप्त है । इस असार संसारमें श्रपने पर्यायका नाम जाहिर 
कर देनेकी बुद्धि बिल्कुल निष्फल जाती है। प्रथम तो इस धनकी तृष्णाका थाह नहीं है। 
हजारपति हों तो लखपति होना चाहते । लखपति हों तो करोड़पति होना चाहते । जो करोड़- 
पति है वे सुख चेनसे नहीं खा पाते हैं। वे उससे ज्यादाकी घुनिमें हैं। कोई ऐसा धनिक 
नहीं है एक ज्ञानी पुरुषको छोड़ करके कि जो किसी घनसे संतोप तो कर सके । इसी प्रकार 
जगतमें नाम बढ़ानेकी तृणणाकी भी थाह नहीं है | मोहल्लेमें मेरा नाम रहे, हो गया, मेरा 
सारे नगरमें नाम रहे, हो गया, तो अ्रब सारे देशमें नाम हो, लो हो गया, अरब देशसे अति- 
रिक्त विदेशोंमें नाम हो, हो गया, सारे लोकमें नाम हो | जैसे धनकी तृष्णाकी थाह नहीं है 
इसी त्तरह नामकी चाह की तृष्णाकी भी थाह नहीं है । जैसे धनमें तृष्णा करना व्यर्थ है 
क्योंकि सब छूट जायगा | और वर्तंमानमें भी जब तक धनका साथ है तव तक भी कुछ 
संतोष आराम सुख नहीं है । और जिन्हें संतोष है उन्हें धनके कारण संतोष नहीं है किन्तु 
शानके कारण है। इसी तरह मर मिठे, लो नाम गया । यह जीव मरकर मान लो घोड़ा 
बन गया और यहां नाम बहुत फैला हुआ है, जगह-जगह कीत्तिस्तंभ बने है, बड़े-बड़े बोट 
साइन लगे हैं तो लगे रहें, वहाँ तो उस जीव पर कोड़े पड़ रहे हैं?! नामवाला जब तक 
जीवित है तब तक भी आ्रारामसे नहीं रह पाता है । 


। 


डी 


।क्‍ 
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देव है या कुदेव है, वह गुरु है या कुगुरु है इसका भी कुछ विर्णाय न होता, ये सब अ्रव वि- 
चताएँ ही तो हैं । इन श्रपवित्नतावोंका न होना मूढ़दृष्टि अंग है । कुगुरु किसे कहते हैं, कुदेव 
किसे कहते हैं कि देव तो न हो, गुरु तो न हो और देव गुरु माना जाय वही तो क्रुदेव 
श्रीर कुगरु है। 

कुदेवत्वका आधार निजरका विकल्प--भैया ! देव तो यहाँके लोग भी नहीं हैं तो 
क्या ये कुदेव कहलाने लगे । जो देव नहीं है उसे कुदेव कहेंगे क्या ? नहीं । जो देव नहीं 
है और उसे देव मानें तो कुदेव है तो कुदेवपवा दूसरे प्रभ्ुमें है या उस मानने वालेके झ्रात्मा 
की वुद्धिमें है ? दूसरा तो जो है सो है । आप भी देव नहीं हैं ओर स्त्री पुत्र रखने वाले 
जो लोग प्रसिद्ध हो रहे हैं वे भी देव नहीं हैं। सो देव नहीं है .यह तो ठीक है पर हम 
लोगोंका नाम कुदेव नहीं पड़ता है, और उनका नाम कुदेव पड़ा । तो इसमें कारण वे नहों 
हैं, इसकी मान्यता है | स्वरूप तो ज्ञानमें श्रा रहा है, परिचयमें श्रा रहा है कृदेवपनेका और 
मान्यता बना रहे हैं देवपनेकी, इसीको कहने हैं कुदेव । और इस पद्धतिसे जो ऐसी जगह है 
क्षेत्रगी जगह मान ली है कि वहां जावो तो अपना कार्य सिद्ध होगा, पुत्र होंगे, विवाह होगा, 
मुकदमा जीतेगा, ऐसी बुद्धि रखकर मानना यह भी कृदेवपना हुआ कि नहीं ? यह भी 
कुदेवपना हुआ क्‍योंकि कृदेवत्व तो परमें नहीं है । यह कुदेवत्व मानने वालेकी चुद्धिमें है । 
ये सुख दुःख देंगे ऐसा स्वरूप मानते हो, फिर उसे महावीर स्वामी बोलें तो क्देवका स्वरूप 
तो परिचसमें भ्रा रहा है और देव मान रहे हैं तो इसमें कृदेवत्व करना पड़ा कि नहीं ? 
यह वात औरोंके प्रति है कि देव स्वरूप नहीं है । स्त्रो रऐ हैं, शस्त्र रखे हैं, शंख चक्र रखे 
हैं, युद्ध करवाते हैँ, जहाँ चाहे मौज उड़ाते हैं, यह देव स्वरूप नहीं है और देव माने उसे 
कूदेव कहते हैं। ऐसे ही सर्वत्ष घटा लो। बुद्ध दृष्टि न होना सो मूढ़दष्टि है। मूढ़हृष्ट 
प्रपविन्नता हूँ । श्रपवित्रता के अभावका नाम है अमृढ़ दृष्टि । 

उपशूहन प्रंगका मर्म--दूसरेंके दोपोंकों प्रसिद्ध करना, धर्मात्मा जमोंके दोपोंफो 
प्रकट दारना यह अपविन्नता है। क्यों अपविश्नता है क्लि धर्ममें कलंक लगना हैं| यदि कोई 
क्पने धर्मका रूप रसे हो और दोप करता हो तथा अनेक बार विधियत्‌ समझानेपर भी 
दोष मे छोड़ता हो तो उसके प्रति यह मेरा साधु नहीं है ऐसा प्रसिद्ध करो, फिर दोष कोर्ट 


प्ट्ट पर ञ, त्तो घर्म पक ्‌ं 22 तन ग्‌ यह «9 5८ + 30 02 ० रप साध ५ 
अपाट यारा तो घममें कर्क से लगेगा । यह भी दुनिया दत्ता कि यह मेराः साधु हू, यह 
हा न पर धर्म ४$ | दया भर फिर कम पा न गले पद्चिदा ट ३ 
मरा गुर है, बह मरा साथी है और फिर दोष कही तो यह झपविश्वता है | एक बार 
जिर्शय हे दिया कि मा हमा नहीं है, फिर दोष कहो से 
संशय दें दिया कि यह उस्त खाएनसा है नहीं, यह धर्मात्मा नहीं है, फिर टोप कहो तो चर्म 
रु हाल जद हक हे ठ्ा पक ड्र्का ६ लक आओ 5 कप अधीन प्राय रा हक ह००-ह से स् 
| अप्लीा का माल कआर दाप का लादम हदकाद बच मा सह पर 
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प्रकट करे तो क्‍या यह एक व्यक्तिपर अन्याय है ? नहीं । सारी जनतापर श्रन्याय है। यह 
जनता श्रद्धासे हट गई । धर्ममें कुछ लगनेकी जिसकी भावना है वह यह सोचेगा कि यहाँ 
तो ऐसा ही होता है, कुछ यहाँ तत्त्व नहीं है. यों सोचकर वह श्रद्धासे चिग गया है। तो 
इसमें उसने हजारों लाखोंपर श्रन्याय किया । जिसने धर्मात्माका दोष प्रकट किया उसने उन 
भगवंतोंपर श्रन्याय किया । यह अनुपगृहन अपविच्नता है । इसके नाश होनेको उपगृहन 
कहते 
स्थितिकरणका मर्म--जिसमें बल है, सामर्थ्य है ऐसा पुरुष दूसरे धर्मी पुरुषोंको 
धर्मसे विचलित देखे श्रोर उनको सहयोग न दे, उनको धर्ममें स्थिर न करे भर देखता जाय ; 
तो उसके धर्मकी तीज्र रुचि नहीं है । जिसे धर्ममें रुचि होती है वह जानता है कि जो श्रपने 
धर्मको सम्हाले, श्रपने स्वभावको सम्हाले वह पुरुष संकटोंसे दूर हो जाता है । वहाँ यह नहीं 
है कि दूसरे मोक्ष जाने वाले तैयार हैं तो हमारे मोक्षका नम्बर देरसे आए । उसमें रुकावट 
तहीं होती है । वल्कि उस धर्मपथपर जाने वालेके प्रति श्रनुकंपा व गुणस्मरण जगता है तो 
ग्रपने धर्ममें प्रगति होती है। विचलित होने वाले पुरुषको धर्ममें स्थिर कर देना यही श्रप- 
विन्नताका विनाश है श्ौर गिरते हुएको धक्का लगा देना यही अपविन्नता है ईर्ष्या । श्रविवेक 
जब जगता है तब जाकर ऐसी परिणति होती है कि हो रहा है तो हो रहा है । गिर रहा 
है तो गिरने दो । उसे छोड़ देनेसे वह श्रौर गिर गया । मनुष्यका सर्व कुछ बल बचनोंमें है । 
वचनोंसे ही किसीको सम्हाल ले श्रौर वचनोंसे ही किसीको गिरा दे | तन, मन, धन, वचन 
एन सबसमें वचनकी चोट बहुत बुरी होती है। श्नौर लगता भी कुछ नहीं है। लेकिन अ्विवेक 
' का जब उदय है तो अपने वचन अपनेसे सम्हाले नहीं जा सकते है। कषाय भीतरमें भरी 
हो तो बचवोंको ऐसे निकल जाना ही पड़ता है। इन्हीं वचनोंके हारा बड़ा श्रनर्थ हो 'जातो 
है भौर इन्हीं दचनोंके द्वारा लोगोंकी सम्हाल हो जाती है । गिरते हुए जीवको गिरने देना, 
देखते रहना, यह भावना न हो कि इसको सहयोग दूं श्रौर इसका परिणाम स्थिर हो जाय, 
तो इसे बाहते हैं श्रपवित्रता । पहिले समयमें कक बड़ा यत्व होता था । आजके 
युगमें जुदी-जुदी खिचड़ी पकाने जैसा ढंग बढ़ गया है सके रे व्यतीत हो जाता, यह 
पता नहीं रहता कि हमारे मोहल्लेमें धर्मीजन कितने हम । कक इतना पता नहीं 
रहता है । पढ़े लिखे, ज्ञानी, संत, समभदार ग्रहस््य लागाका पता हा-नहीं है कि कहां कौन 
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शुद्ध चेतनका बोध हो तो उस शुद्ध चैतन्य स्वरूपके दर्शन हों । और ऐसी प्रीति जगे कि 
अहो यहाँ तो सबे समानता है। जो मैं हूँ सो ही सब हैं! भग वानके लिए ऐसा कह लिया 
जाता है कि जो भगवान सो अ्रहूं । जो भगवान हैं सो मैं हूं और अपने धर्मीजनोंके प्रति इस 
बातकी ऋलक न आा सके कि अहो सब एक ही तो मामला है । वही सर्वत्र विराजमान है । 
जो यह है सो मैं हूं, जो मैं हूं सो यह है। साधर्मी जनोंसे ऐसा जो घुलमिल न सके उसे 
अपवित्रता कहते हैं। न घुलमिल सके तो न सही, पर अपना ज्ञान तो सही बना लेना 
चाहिए । जिसे अपने चैतन्यस्वरूपका दर्शन हुआ, सुक्तिका मार्ग मिला वह उस मार्गसे चल 
कर वहाँ घुलमिल सकता है। ऐसा वात्सल्य ज्ञानी रुतोंके होता है। साधर्मी जनोंपर 
्रवात्सल्य रखना यह दोष है, और इस दोफषके श्रंभावमें सम्यग्दशनका वात्सल्य गुण प्रकट 
होता है । 

अप्रभावनाकी अ्रपवित्रता--लोगोंके बीचमें धर्मात्माजन देखे जा रहे हों और उन 
धर्मात्माजनोंके प्रति अ्पत्ती जिम्मेदारी न समरभे, अपने हितकी बातपर जोर त दे सके और 
यथातथा प्रवृत्तियाँ कर डालें यही है श्रप्नभावना । धर्मकी प्रभावना धर्मात्माजनोंके चरित्र 
ह्वारा होती है। सदाचारका एकदम सीधा प्रभाव पड़ता है। पहिले समयमें खजांची प्राय: 
जैन ही पुराणोंमें सुने गए हैं । इतिहासमें मुगुल बादशाह हुए तो क्षत्रिय बादशाह हुए तो 
खजांची, कोषाध्यक्ष अथवा सलाहकार संख्याके अ्नुपातसे कई गुणा अधिक जैन नोग हुए । 
ओर कचहरीमें गवाही देने वाला जेन है इतना ज्ञात होदे ही इसकी गवाहीमें कई गुणा 
बल थभ्रा जाता था । कारण यह था कि ज्ञान था, वेराग्य था, उदारता थी, संयमका पालन 
था, बाह्य. सदाचार, अंतरंग सदाचार उन सबका प्रभाव था। आज देशके आगे श्रब. वह 
स्थिति नहीं रही । यह सब अप्रभावना दोषका फल है। तो श्रप्रभावना श्रपवित्रता है। इस 
अपवित्रताके अभावमें प्रभावना अंग प्रकट होता है । 

सम्पक्वकोी विशेषता--सम्यग्दशनके ८ अंग शआात्माके शुद्धभाव हैं झौर ये ही समस्त 
लक्षण सम्यग्इष्टिके कर्मोको नष्ट करते हैं | क्योंकि (इस सम्यग्हृष्टि पुरुषने टंकोत्कीर्णोव्त्‌ 
निशचल अपने ही स्वभावसे एकत्रित उपयोगमें बसाये गये ज्ञान सर्वेस्वको प्राप्त कर लिया है 
सो अब कर्मोके झ्राखव बंधका कारण तहीं रहा । अ्रतः निर्दोष सम्यस्हष्टि पुरुष समस्त कर्मों 
को दूर करता है । सो अब उनके कर्मोक्ना ही बंध नहीं रहा और जो पृर्वभवमें श्रज्ञानसे 
कर्म बंधे थे उनका उदय भा रहा है और विपाक कालमें अनुभव भी हो रहा है, क्लेश भी 
आ रहा है पर समतापरिणशामसे .उन सबको भोग रहे हैं, टाल रहे हैं इसलिए पूर्वबद्ध कर्मों 


की भी उनके निर्जेरा ही होती है । अब इसके वाद सम्यर्दर्शनके ८ प्रकारके दोषोंके लक्षर् 
का विवरण सहित कऋ्रमसे वर्णन चलेगा | 
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रस, गंध, स्पर्श भी रहता है । इसी तरह ग्रात्मस्वरूपके अन्तरमें कुछ निरखने चलें तो बहाँ 
क्या मिलेगा ? इन्द्रियोंको संयत करके सर्वयदा्थेसि भिन्‍्त और अहित जानकर उपयोगको 
टूर करके परमविश्रामके साथ निरखो कि आ्राखिर इस मुभसे बात है क्या ? जब तक निर- 
खने की बुद्धि चलेगी तब तक कुछ तन मिल पायगा । निरखनेका यत्त प्रथम यत्त है। निर 
खनेके यत्नमें आत्माका निरखना नहीं होता है । निरखनेका यत्त एक श्रात्माके दरबारके 
आंगन तक पहुंचा देना है। बादमें स्वयं ही स्वयंको स्वयंके द्वारा सहज ही बिना यत्त किए 
बल्कि क्रियाके यत्वोंके श्रगके श्रत्यन्त दूर करनेकी विधिसे यह प्रात्मा स्वयं निरखनेमें झ्ाता 
है | निरखनेका यत्त करना धन काम है और निरखता अनुमेवता यह न इन्द्रियका काम है 
गौर न मनका काम है। यह श्रात्माका स्वरूप सहज होता है । इस शआत्माको गिरखें तो 
क्या मिलेगा ? केवल न्ानप्रकाश । ज्ञानप्रकाशके अतिरिक्त इस प्रात्मद्रव्यमें और कुछ जानने, 
समभने अ्रहण करनेको नहीं मिलता । 
स्वभाव, परिस्थिति और कर्तव्य--भैया ! कसा ज्ञान द्वारा रचित यह आत्मतत्त्व 
है, आ्रकाशकी तरह अमूर्त, ज्ञानवन यह एक चेतन पदार्थ जो समस्त पदाथसि प्रधान व्यव- 
स्थापक् एक महान शोभा वाला है। तो यह ग्ात्मद्रव्य _ मोहभावसे मुक्त केबल शुद्ध भाव 
प्रकाश वाला है । लेकिन इन मभिथ्यात्व श्रविरति आदि परिणामोंके कारण इसमें ऐसी 
सलिनता उत्पन्न होती है। सबसे महाच्‌ पुस्षार्थ यहो है कि इस मैली पर्यायके होते हुए भी 
स्वभावके हृष्टिमें लें और स्वयं अपने श्राप जो केवल जतन्यस्वरूप है उस रूपमें अनुभव करें 
यही आनन्दका उपाय है । बाकी तो सब फंभट है। यहाँ जितनी बुद्धिमावी करो यह उत्तना 
ही उलम जाता है। इस लोकव्यवहारमें इन मायाचारी मिथ्यात्वियोंकों देखकर इनमें कुछ 
श्रपता कायम करनेके लिए जितनी बुद्धिमानी चतुराईका व्यवहार बतावो उतना ही यह 
- जीव विकेल्पजालोंमें उलक जाता है। इस उलभनसे मुक्त होनेका उपाय सहजशुद्ध जो 
आत्मस्वरूप है, ज्ञान मात्र अर्थात्‌ आात्माके सत्त्वके ही कारण ग्रात्मामें जो कुछ भाव है 
उस भावकी दृष्टि होना है। रवभावकी दृष्टि होतेपर ये सब उलभनें समाप्त हो जाती हैं । 
दुनियांके बीच ज्ञानीका अपूर्व साहस--भैया ! क्‍या इतना साहस किया जा सकता 
है कि सारा जहाव मिलकर भी कितनो ही तिन्‍दा करे, तो हम यह जात सकें कि सारा 
जहान प्रत्येक जीव अपना परिणमन श्रपने आपमें ही करके समाप्त होता हैं। उस संमंस्त 
जहानसे बाहर इस मुझ उत्कृष्ट लोकके भोतर कुछ भी नहीं श्राता है । इतनी हिंम्मत रहंती 
है ज्ञानी पुरुषोंमें । क्या यहु साहस किया जा सकता हैं कि समस्त जीव लोक भी मिलकर 
हमारी प्रसंसाके शब्द भी कहें तो हम वहाँ यह जाच सकें कि यह समस्त लोक अपने विभाव 
से रामप्रेरणणासे उत्पस्त हए खुदकी वेदनाको शांत करनेके लिए खुदमें परिणमन कर रहे हैं 
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उनसे मुझ उत्कृष्ट लोकमें कुछ श्राना जाना नहीं होता है । ऐसी जीत्र लोक की परिणत्तिके 
ज्ञाता दहृश रह सकनेका साहस इस सम्पर्दृष्टि पुरुषमें होता है। सारा महत्त्व जाननका है। 
कितना ही धन वैभव संचित करलो, कितना ही परिग्रह जोड़ लो पर उस परिग्रहीकी च्रुटि 
ज्ञानी पुरुषको ही मालूम हो सकती है कि देखो यह है तो केवल अपने रूप, केवल ्तन्यमात्र 
सबसे न्‍्यारा, कुछ भी सम्बन्ध किसी परवस्तुसे नहीं है किन्तु उपयोग द्वारा बहिमु ख होकर 
कितना दूर भागा चला जा रहा है, यह चुटि ज्ञानी संत पुरुषको ही मालुम हो सकती है । 

मिथ्यात्वादिकी बाधाकारिता--ये मिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय श्रौर योग बाधाके 
ही करने वाले हैं। इस जीवका स्वरूप अ्रदोकुलताका है किसी परके द्वारा इसे बाधा श्रा 
ही नहीं सकती है । अज्ञानी मिथ्याटृष्टि जीव अपने झापमें विकल्प करके श्रपने आपके ही 
विभावोंसे श्राकुलता मचाता है। एक भी अश्रणु यह सामथ्य वहीं रखता कि किसीकी आत्मा 
में मैं परिणति बना दूं। किसी भी जीवमें यह सामर्थ्य नहीं है कि बह जीव किसी जीवमें 
किसी प्रकारके गुणोंकी १रिश्गति कर दे । सुख दुःख रागद्वेष कठिन कर्मोका उदय निमित्त हो 
सकता है श्रौर उनका निमित्त पाकर यह जीव अपने झ्ापमें रागद्वेष सुख दु:ख आ्रादि उत्पन्त 
करनेका असर पैदा करता है। और इस असरके निमित्तभृत होनेके कारण यह उदय भी 
बाधाका करने वाला कहलाता है। किन्तु साक्षात्‌ बाधा करने वाले आत्माके भिथ्यात्व, 
अविरति कषाय और योग भाव ही है। इन चारों पैरोंसे जिसके बलसे यह संसारमें चक्कर 
लगाया करता है उन वादोंका जो उदय दूर कर देता है उसे नि:शंक पुरुष सम्यर्टृष्टि है ऐसा 
जानना चाहिए । | 

सम्पस्दष्टिकी निःशंकताका विपध--मिथ्यात्वका तो श्रभावरूप छिंदना होता है और 
- अबिरति, कषाय श्रौर योग कहीं श्रभावरूप छिंद जाता € तो उससे पहिले यह जर्जरित हो 
जाता है। मिथ्यात्वक्रा श्रभाव हो तो यह सम्यग्हष्टि होता है श्ौर श्रविरति श्रादिक जर्जरित 
, हों और श्रागे बढ़कर इनका भी अभाव हो ऐसी उत्क्ृष्टता बढ़ती जाती है। सम्पग्हृष्टि 
जीव नि:शंक रहता है। यह निःशंक किस विषयमें रहता है ? शुद्ध आ्रात्माकी भावनाके 
सम्बधमें । जैसे कोई सांप सामनेसे शा रहा हो और वह जगह छोड़कर हट जाय तो उस 
वृत्तिको सम्यकत्वमें बाधा करने वाली शंका नहीं कहते है । कोई लोग तो यह मान लेते हैं 
कि मनुष्य पैदा होता -है तो मौज मात्र लेनेके लिए होता है। जैसे बहुतोंने यह बना लिया है 
कि 'जिन श्रालु भटा नहिं खायो, वे" काहेको जगमें ग्रायो ।” जिसको जो सुहाता है वह वही 
गीत बनाता या बताता है। वर्तमान सुखवो छोड़कर किस सुखकी श्राशा करते हो ? कितना 
ही बहकाया जाय, किन्तु अपने आत्मस्वरूपके सम्बंधमें रंच भी शंका न हो, ऐसा निःशंक 
सम्यग्दृष्टि पुरुष होता है | सिगड़ी पास जल रही है ओऔर' चहरकी खूटमें श्राग लग गईं और 
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उस चह्रकों लपेटे ही रहे तो क्या आप उसे भला कहेंगे ? नहीं | श्रथवा कोई किसी नदीमें 
से निकल रहा हो, चलते-चलते एक ओर जल अधिक गहरा मिले, ओर यह मालुम पड़ 
गया कि गड़ढा है तो हटे नहीं और वह गिर जाय तो यह कोई निःशंकताकी बात नहीं है । 
किन्तु शुद्ध आ्रात्मस्वरूपके सम्बन्धमें वह सदेव निःशंकित रहता है । 

ज्ञानीकी प्रक्रिया-भैया ! वह ज्ञानी पुरुष शव सम्वेदन ज्ञानके बलसे अथवा आत्म- 
सम्वेदन रूप शस्त्रसे, खड़गसे इन चारों ही संसारवृक्षोंकी मुलसे छेद देता है ।- उस 
निःशंकित श्रात्माको सम्यग्दृष्टि जानना चाहिए | चूंकि सम्यग्टृष्टि पुरुष टंकोत्कीर्रावत्‌ निश्चल 
एक ज्ञायकभाव स्वरूपका उपयोगी होता है। अतः कर्मबंधको शंका करने वाले मिथ्यादृष्टि 
आदिक भाव नहीं पाये जाते हैं। भ्रतः वह निःशंकित रहता है । यह जीव क्‍या बन सकता 
है ? जो खुदका स्वरूप है उस परमात्माके किसी भी परिणमन रूप बन सकता है, अपने 
स्वरूपके विरुद्ध कुछ भी परिणमन नहीं कर पाता है । तो होगा क्या ? उसके ये अ्रनन्त 
गुण हैं, उन अ्रनन्‍त गुणोंका परिणमन ही होगा श्ौर कुछ नहीं हो सकता । यह पूर्ण 
निश्चित है। इस पर किसी भी परपदार्थसे आपत्ति नहीं श्राती है। हम ही अपने विभाव 
भयकारी बनाते हैं तो क्लेश पाते हैं। और यह भयकारी विभाव तब बनता है जब शपने 
ही कर्तापनको, कमेफलकों और करणाको भूल जाते हैं । 

आत्माकी अभिन्‍नकत्‌ कर्म करणता--मैं ही कर्ता हूं, किन्तु किसका कर्ता हूं ? जो 
मेरेमें परिणमन चलता हो उस परिणमनका कर्ता हूं, श्र्थात्‌ मैं मेरा ही कर्ता हूं और भेरे 
द्वारा जो कुछ कार्य किया जाता है उसका प्रयोजन भी मैं हूं, उसका जो फल है वह है सुख 
दुःख ओर आनन्द | इस तरहसे परिणमा हुप्ना मैं हुं । अंगुली ठेढ़ी हो गई तो यह क्‍या है ? 
अंगुली ही है। सीधी हो गई तो यह क्‍या है ? अंगुली ही है। किसी भी परिरातिमें रहे 
अंगुली-अंगुली ही है । ये सुख दुःख रागद्वेष, ज्ञान, आनन्द ये सब आत्माके हैं, पर श्रन्तर 
इनमें इतना है कि कोई तो है अस्थिरभाव और कोई है स्थिरभाव । जो स्वभावरूप 
परिणमन हैं उनकी संतान वेसी ही वेसी चलती है। यह जीव चैतन्यस्वरूप है, टंकोत्कीर्ण- 
वत्‌ निश्चल एक ज्ञायकभावमय है। जेसे टांकीसे उकेरी गई प्रतिम्ग अपने ही पाषाण 
स्वरूप है, किसी दूसरे पदार्थसे लगी हुई नहीं है। जैसे मिट्टी, कागज आदिकी प्रतिमा बनाई 
जाती है वह तो लगाव॑ ही है। उस मूत्तिमें एकत्वस्वरूप नहीं है, मगर टांकीसे उकेरी हुईं 
प्रतिमा पाषाणके ही स्वरूप है । ऐसे ही श्रात्माकी अवस्थायें आ्रात्मरूप है। 

देवस्थापनामें विवेक--जैने 'सिद्धांन्तमें. देवकी स्थापता कितने महत्त्वपूर्ण विधि विधान 
से सोची गई है । यहाँ मिट्टीकी मूर्तियां नहीं बनती हैं, कारण यह है कि जैसा शुद्ध आत्मा 
है, स्वयंके एकत्व स्वखरूपमें. हैं इसी प्रकार इसको मूर्तिको भी आखिर बनाया तो इस ढंगसे 
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“बनाया कि जिसे उपादानसे मूर्ति बनी उसका रवरूप एकत्व स्वरूप है। छूगाव वाली मूर्ति 
जेनसिद्धान्तमें निरषिद्ध है। कागजकी बनाता, गोत्ररकी बनाया, सिद्दीकी बनाना यह सब 
निषिद्ध है । दूसरी बात यह है कि मिद्दी, गोवर, कायजसे बनाई हुईं मूर्तिमें विनय नही रह 
सकती है । उसका हूटना फूटना न देखना हुआ तो पानीमें सिराया जायगा । कुछ तो करना 
ही पड़ेगा । वह स्थिरतासे नहीं रह सकती । उस देवकी स्थापना श्रस्थिर तत्त्वमें हो और 
श्रगर वह टूटती फूटती फिरे या इस भयसे सही पानीमें सिरवाये तो यह देवका अ्रविनय है। 
प्रधशुकी स्थापना पाषाणा प्रतिबिम्बमें ही चिर-स्थायी रह सकती है । 

पापाणविम्पसे रहस्यमय, शिक्षा-- यह प्रतिबिम्ब यह भी शिक्षा देता है कि जैसे हम 
किसी वस्तुके द्वारा बजाए हुए नहीं हैं किन्तु जो पहिले थे सो ही श्र हैं । जो पाषाणका 
बड़ा शिलाखण्ड रखा हआ था या उसके भीतर जिस जगह मैं था मानो प्रतिविम्ब पुरुष बन- 
कर कह रहा हो परसोनीफिकेसन अलंकारसे कि मैं उस बड़ी शिलामें जहाँका। था वर्श्षैका भ्रव 
भी हूं, उस चीजको छोड़कर नहीं बनता हूं, मुझे कारीगरने नहीं बनाया है | मैं जो अब 
व्यक्त हूं सो पहिलेसे बना बनाया हूं । मैं पहिले अ्रव्यक्त था । अब मैं लोककी निगाहमें व्यक्त 
हो गया हूँ । यहां कह रहा है पाषाणाबिम्ब । कारीगरने मेरे स्वरूपको पढ़िचाना कि उस 
घड़े पाषाणखण्डमें यह विराजा है, मेरे इस स्वरूपको ढकने वाले जितने पाषाण थे, जितने 
अ्रवयव थे उनको कारीगरने हटाया । और समस्त आ्रावरक अ्रवयव जब हृट गए तब मैं सब 
लोगोंकी निगाहमें प्रकट दिखने लगा । हम तो उतने ही वहाँ भी थे यहाँ भी हैं । हम नये 
नहीं बने, चीजोंके लगावसे नहीं बने । । 

सावधानीके तीन कारण--पाषाणबिम्ब कह रहा है-- हाँ यह बात अ्रवश्य है कि 
मुभे पहिचानने धाला कारीगर बड़ा चतुर था । उसने पहिचाना और श्रावरकको ऐसी साव- 
धानीसे हटाया कि मेरा आघात न हो जाय । पहिले तो बड़े-बड़े पाषारणोंको हटाया, उस 
समय भी हमारी भक्तिवश जितनी चार ए उतनी सावधानी रखी । बड़ी हथोड़ी और बड़ी 
छेनीसे हटाया आरवरणको । बड़ा श्रावरण हट चुकनेपर छोटी छेनी ग्रौर छोटी हथौड़ीसे 
छोटे-छोटे श्रावरण भी दूर किये । उसमें भी हमारी भक्तिवश उसने बड़ी सावधानी बर्ती । 
अब जब मध्यम प्रकारके आवरण हट गए “तब उसने श्र॒त्यन्त अभ्रधिक सावधानी बर्ती। 
बत्रिल्कुल पतली छेती और हथोड़ी लेकर नाम मात्रकी चोट देकर बड़ी सावधानीसे सूक्ष्म 
झावरणोंको हठाया 4 इतना काम कुशल कारीगरने किया था। उसने मुझे नहीं बनाया । 
मैं तो वही हूं जो पहिले पाषारामें श्रव्यक्त था। हे दर्शक !'है भक्त ! तू भी अपनेको सम्हाल। 
तू. भी वही है जो अनादिसे है और तू जब परंमात्मत्व पायंगा तो कुछ बई बात न पायगा । 
जो है सोई होगा । विषयकषायोंकें आवरणोंको' तूँ हटा । तू तो स्वयं सिद्ध परिपुर्ण स्वरूप 
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वाला है, आवरण दूर होनेके साथ ही त्‌ व्यक्त हो जायगा ऐसा यह प्रतिबिस्ब उपदेश दे 
रहा है मानो । 

प्रशुस्थापना पुरुषमें न किये .जानेका कारश--यह सूर्ति या स्थापना किसी अन्य 
पुरुषमें नहीं की जाती. है कि बना दें महावीर स्वामी किसी लड़केको । वह रागी है, हषो है 
अविवेकी है, कुछसे कुछ वचन बोलने वाला है। महावीर स्वामीका नाटक पूरा हो चुके 
पर वह लड़का मंगफलीकी गलियोंमें मूंगफली माँगता फिरे तो क्या वह प्रभ्ुकी विदर्य है ? 
नहीं । जैसे एक बार राष्ट्रपति देशका बना दिया जाता है तब उसका जितना जीवन शेष है 
तब तक राष्ट्रपतित्व मिटनेके बाद भी उसका आदर करते हैं। सरकार उसे बैठे बैठे पेंशन 
देती है। जिससे लोग यह न कह सके कि ये भारतके राष्ट्रपति थे, और आज खेतती करके 
भी पेट नहीं भर पाते हैं। तो हम किसीमें प्रश्रुकी स्थापना कर दें और वह फिर देर-दर 
भीख माँगता फिरे तो क्या यह प्रभ्॒ुक्नी विनय है ? तो कितनी बुद्धिमाती से यह मूर्तिका 
विधान बना हुआ है । उस सूर्तिवत्‌ निश्चल ज्ञान स्वभावरूपका परिचय है ज्ञानीको तो 
कर्मबंधकी शंका करने वाले मिथ्यात्व ग्रादिक भाव नहीं होते हैं, श्रतः यह निः:शंक है, इसके 
शंका, बंध नहीं है, शंका ही नहीं है. श्रत: इसके निरन्तर निरजेरा ही चलती है। 

उपदेशोंका प्रयोजन--जैनसिद्धान्तमें जितने भी उपदेश होते हैं उन उपदेशोंका 
प्रयोजन स्वभावदृष्टि- करानेका है । यह जीव स्वभावहृष्टिके बिना जगतमें भ्रब तक मिथ्यात्व 
ग्रस्त रहकर अनेक संकट भोगता चला श्राया है। संसारके संकटोंको दूर करनेका उपाय है 
तो केवल एक स्वभावदृष्टि है। इसी कारण जितने भी उपदेश किसी भी अनुयोगमें हों-- 
प्रवामानुयोग करुणानुपोग, चरणानुयोग अथवा द्रव्यानुयोग और उनमें भिन्‍त-भिन्‍न प्रकारसे 
कितने भी कथन हों,:-उन सबका प्रयोजन स्वभावहृष्टि निकालना चाहिए। जिस जीवको 
स्वभाव दृष्ट होता है वह निःशंक रहता है क्योंकि वह जानता है कि मेरा स्वरूप स्वत: 
सिद्ध है, इसमें परचतुष्टयका प्रवेश नहीं है। इसका कोई गुण इससे पृथक नहीं हो 
सकता है। यह परिपूर्ण स्वरक्षित है । ऐसा बोध होनेके कारण वह निःशंक रहता है और 
इसही बोधके कारण उसके किसी भी प्रकारके भोग व वेभवकी इच्छा नहीं उत्पन्न होती 
है । भ्राज उसी निःकांक्षित श्रंगका लक्षण कह रहे हैं । 

जो हु ण करेरि कंखं कम्मफलेसु तह सव्वधम्मेसु । 
सो रिक्‍कंखो चेदा सम्मादिट्ठी मुशोयव्वो ॥२३०.। 

लेकि सम्यग्दृष्टि टंकोत्कीणवतु ज्ञायकस्वभावका उपयोगी है, इसी कारण किसी भी 
कर्मफलमें श्रौर सर्व वस्तु धर्मोमें कांक्षाको नहीं करता है । उस निष्कांक्ष सम्यग्दृष्टिके काँक्षा- 
इत बंब नहीं होता है । 
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जैसा शुद्ध प्रभु है, परमात्मा है, उस शुद्ध प्रभुको शुद्ध पर्याय परिणुत मिरखना और उस 
शुद्ध पर्यायका विकास उन्हींके स्वभावसे होता है, इस तरहकी युक्ति सहित निरखना । इस 
शुद्ध तिद्चयतयके निरखनेसें ४कि वह पर्याय स्वभावके अनुरूप है श्रतः उस पर्यायके ख्रोतशत 
' स्वभावकी दृष्टि कर लेना सुगम कारये होता है। हा 
अशुद्धनिश्वयन्ण्से स्वभाव देखनेकी पंद्ति--तीसरा नय है अशुद्ध निशुचयनय । 
अशुद्ध निश्चयनयका यहां विषय है श्रशुद्ध पर्याय परिणत आात्मद्रव्यफमों निरखता और इस 
पद्धतिसे निरखना कि भ्रशुद्ध परिशति किसी श्रन्‍्य द्रव्यसे नहों होती है, किन्तु इस निजसे ही 
होती है जिसमें यह अशुद्ध परिणति है| ऐसा देखना शुद्ध निश्चयनयका कॉम है । ये दृष्टियां 
- हैं। सभी दृष्टियां अपना-अ्रपना काये करनेमें समर्थ हैं, दूसरोंके कायेकी परवाह नहीं करतीं । 
समन्वय प्रमाण करता है। श्रब यह देखिए कि श्रशुद्ध निश्चयनयकी हष्टिसि वस्तुको निरखते 
हैं । इससे स्वभावदृष्टिका प्रयोजन सिद्ध होता है या नहीं ? अशुद्ध निश्चयनयमें ये निरखे गए 
' जीव हैं--इनमें यह राग परिणशमन है। यह रागपरिणमन इस जीवके चारित्रगुणके त्रिकार 
रूप है और यह रागादि परिणति इस चारित्र गुणकी विकृृत परिणतिसे हुई । यह श्रशुद्ध 
+शचयनयका विषय है । निश्चयनय केवल एक वस्तुको देखा करता है--दोपर हृष्टि नहीं 
देता है और न वहां दोका सम्बंध देखा जाता है। इस श्रशुद्ध निश्चयकी हृश्मिं जहां यह 
देखा गया कि ये राग क्रोधादिक पर्यायें आात्माके चारिशत्र शक्तिकी परिणतिसे हुईं तो ऐसा 
निरखनेमें चारित्रशक्ति मुख्य हो जाती है और होने वाली पर्याय गौणा ही जाती है। जब 
ऐसा निरखते हुएमें यथ्यशीघ्र पर्यायसे हटकर पर्यायके स्नोतभुत मूल शक्तिपर उपयोग पहुंचता 
है श्लोर उस आधारभूत शक्तिपर उपयोग पहुंचते ही स्वभावदृष्टि बन जाती है । 
व्यवहारनयसे स्वभाव देखा जा सकनेकी पद्धति--चौथा नय है व्यवहारनय । व्यव- 
हारनग्में भी यह देखना है कि हमें स्वभावहृष्टिसे उत्साह कैसे जगता है ? व्यव॒हारतय दो 
या अनेक पदार्थोका सम्बन्ध बतलाता है। चूंकि कोई भी विकारपरिणमन किसी परका 
निमित्त पाये बिना नहीं हो- सकता है, अ्रत: यह निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध वास्तविक है, परन्तु 
व्यवहारतयसे कछ निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धकों देखते रहने तकका ही अ्रपना प्रयोजन बनाया 
तो हमने उस उपदेशसे लाभ न उठाया । समग्न उपदेशका प्रयोजन स्वभावहृष्टि करानेका है 
क्योंकि स्वभावहृष्टिके बिना ही ये जगतके जीव श्रनादि कालसे श्रब तक इस जगतमें रुलते 
चले आए हैं । जहाँ यह देखा कि इस जीवमें ये विषय कषायके परिणाम स्वरसतः नहीं हुए 
हैं पर उपाधिका निमित्त प्राकर हुए हैं, तब आत्माका जैसा सहज स्वभाव है, उसको सुरक्षित 
तक लिया जाता है । यह मैं आत्मा शुद्ध ज्ञानस्वभावमान्र हूँ, यह जो राग्परिशमन हुआ है 
यह कर्मोदयका निमित्त पाकर हुआ है मेरे स्वभावसे नहीं हुआ है । ऐसा व्यवहारनयसे जानने 


"पर स्कभावंह्टिके लिए हमें 'उत्सेगजाहता है। 
22 ४: द्‌ (१ ह. 


 बनीकी लीज्ामे जभावेदर्शन-. या ! जेनसिद्धान्तमें कितनी ही जगह. हि रचयनय 


के उपायने स्वभावहशिय्े पहुंचाया है भौर' कितनी हीज गह व्यवहारनयका तरान करके स्व 
भावहष्टिपर “हंचाया है । जैसे | में निपुणा बाल जो- बहुत अधिक निषुरणा है उ. 
खेलको / उैलिते हुए 8ेड्े डे भेढ्ढे भी प्रकार अपने से | है। इसी 
अकार भर्म भावका परिद पाने वाल! जानी पुरु किन्ही' भी २ यके उपायोंसे या 
किन्हीं भरी वरानोंसे, किन्ही अपनी स्वभ्ावहहिको कर लेनेसे-उसके . विलासको 
उत्पन्न कर हे है , 9.६ ' 
भि/कांक्षता पानेकी शैति यहाँ: निःकांक्षित अग्रका वरशन चल "हा है । - सम्फाहहि 
जीव किसी फलमें संतुधेमंमें को उत्पन्न नहीं कर ५ इस 'जीवपर 
बसे महान संकट है तो विकल्पोंक फट है ।चबाह्य' पदार्थो्ते सक्नट नहीं आते है । घन 
नहीं है त॑ पा नहीं है:#ि 'ठु जीवसें विकल्प भच रहा है यह संकट है औहे विकल्प 
कैसे टूटे ?:इस हटनेकी रीति 2&- निज: स्वभ्ावक्के देशन करनेमें है । अभ्रब निविकल्प 
गज स्वश्ांवके ६ शैन कैसे ह / रंसका उपाय हे दतियोंमें बताया है यह बतलाते 
आत्मब तेरा हे तुभडें है, वेश गे बनता है, कैसा 


परमें कुछ नहीं होता है । पुभमें परका अभाव है परसें पुभका अभाव है,. "ऐसे एकत्वकी 
मुख्यतासे श्रीत्माको निज स्वभावक्के 'दशंनन्ें पहुंचाया जाता है, विभावसे- हेटनेकी दुसरी 


ल्‍प तेरे निजकी ह्टीं 
ये कर्मोदयका' निमित्त पांकर हुए हैं + तेरा तो टकोत्कीर स्वरससे जैसा पहज स्वभावरूप 
है वैसा ही तैरा स्वरूप है । पर & जो विकार बआराए है ये केमोदिय पविपाक अभव- भाव हैं, थे 
मेरे स्वभाव॑ नहीं है । ऐसे व्यवहा रनयेके उपायसे स्वभावहष्टि तक 'पहुंचनेकी द्वति भी यह 
_ सम्यरहष्टि करता है | जब तक निविकल्प शुद्ध ज्ञान 


सम्नयसार प्रवचत्त-नवम- पुरतक 


पराधीन है.। पराधीन- ही सही :लेकिन जब . मिला तब तो -अ्रच्छा है. ना ?. ऐसा ने सोचना 
चाहिए क्योंकि. जो सुख उत्पन्त होक़र नष्ट हो जाने वाला हो, जो. विताशीक. हो. उसके पन्ि 
का क्या आनत्द है? - सम्यग्हष्टि जानता है. कि. संसारका. सुख मिलता है तो वह नियंमसे 
यथाश्ीघ्र नष्ट हो जाया करता है। अ्रतः सम्यग्हष्टिको जगतके. सुखका शआ्रादर नहीं 
होता है;। । 
इन्द्रियज सुखमें हुःखबहुलता--कोई कहे ..कि.. पराघीन सही और विताशीक सही 

“मगर जिस क्षए्को-सुख मिल जाथगा. उस क्षण तो मौज, यह जीव पा ही लेगा । सो इंतवी 
भी बात॑-नहीं है ।.कोई-भी-जग़तका .सुख:.ऐसा नहीं -है. .जिसके भोगनेके बीच-बी तमें दुःख न 
आया करते हो । कोई भी सुखः ऐसा नहीं. है। धनके कमानेका सुख है.तो उसके अजनके 
/बीच-बीचमें कितते ही संकट ,आया;करते- हैं । कोई समारोह करततेका सुंख, है; पुत्रका विवाह 
है, बारात: बड़ी: ठाठबाटसे ,जा रही है -ती. क्या .उस पुत्रका पिता या. जो अधिकारी, माना 
“लगातार सुखसे रह सकता है ?- नहीं... बीचै-बीज्ञमें उसे कितने ही दुःख भोगने पड़ते हे है] 
,अशिकारी-तो :ग्रसुंकको. मनाए, अम्रुकको मनाए, कोई नाराज हो गया तो.उसके हाथ जोड़े । 
भैया ! झापको जाता ही पड़ेगा । आपके" जाये बिना काम -.ठीक वे होगा । , कितवी-कितनी 
भबातें: करते: हैं ? 'सुखमें कौन रह.पाता. है ?.. सारे लौकिक सुख दुःखसे भरे हुए हैं। भोजन 
आनन्द किरकिरा-हो.जाता है |. .दुःखसेः ही कौर, उठाता है.। क्षोभसे भरा हुआ होकर वह 
भोजत कर .रहा है ।:कौनसा सुख ऐसा है.जो.. तिर॒च्तर शांतिको, बहाता हुआ उत्पन्त होता 
: है २ ये: समस्त. सुख दुःखोंसे-भरे हुए हैं. और, फिर इतना ही. इनमें श्रतर्थ नहीं है। यह भी 
“ अनथ है:किः पापबंध-करा देता है |. भागासी कालके , लिए भी सुखका सावन. जुटाकर यह 
सुख जाया करता-है:।; ऐसे सुखमें सम्यग्हष्टिको आदर नहीं होता है|. .. 
ह ज्ञानीके; पुण्येचछाका: अभाव -- सम्यग्हष्टिने. शुद्ध ज्ञानमात्र. श्रपने आपको तकनेके 
“छपायसे एक अनुपम आातन्दका अनुभव- किया है... जिप्त. आंनन्दमें तृप्त होकर यह पंचेन्द्रियके 
विषय सुखोंमें: वाञछा वहीं करता है | -वह इन्हें ग्राफत जानता है ।. इनके: प्रंमंगमें. विकल्प 
करंना- पड़ता है । यह विकल्‍प होना. कंलंक है, क्लेश -है -उन विकल्पोंशें इस सहृष्टिकी 
भावना जहीं रहती है:। इसी. प्रकार. विष्रयसूखंके कारणभूत -नांना प्रकारके पुण्यरूप धर्मोमें 
» इसकी चाह नहीं रहती. है. यद्यपि शुद्ध हृष्टिके कारण जब तक राग शेष है तब तक इसके . 
“पुष्यछप कार्य -होता- है, पर, भ्रच्तरमें से चाह कर कि इस. पृण्यसे मुझे मुक्ति मिलेंगी. श्रथवा 
मुझे पुण्य बंध जाये, इसके लिए.-मैं पूजन करू: ऐसी आशा रखकर वह पुण्यरूप कार्यको नहीं 


रत है। ५ ते भी है कि पुण्यवरी आशा रखनेसे रग्यवंध चहल होता है किन्तु विशुद्धिक्े 
शुद्ध प्रतापसे इस भीवके पण्य कार्य हीता है, पर उन पृष्य कार्यो यह आशा नहीं रखता है 
कि मुझे पष्य वेंधे श्रथवा इस पण्थक्के भतापसे मेरी आगामी स्थिति उत्तम हो ऐसी) वाञ्चा 


” ब्वोनीका आशय--ज्ानी सब >कारके वस्तुधमोंमे अथवा कुधमोंओं वाञ्छा उत्पन्त 
गहीं करता | मिथ्यात्वरूप कोई कृधर्म चमत्कार पम्पन्न होनेसे कायर जुेंक) सत्वथकी 
कद ३ 


हेश्सि विचलित केर सकनेके करण है ऐसे ऊँधर्ममें उसव / उत्पन्न नहीं होती । मुझ 
में प्कार ने सही मुझे लौकिक चमत्कार: त्रावश्यकता है । मुझे तो एक 
स्वभावहह्टि ७ हि्‌ तापसे उसारक्े पमस्त क्लेशोंसे उफ हो सका । जानी पुरुषको 
भोगोंमें अर्थ  भोगोंके कारण भूत 3'प्रनंधमें, उत्त पमत्कारोसे हए धर्मोगें वाञ्छा नहीं 
होती है | हे हैं। आत्मा सम्यरह है जो संसारके उसकी वाऊछ से रहित है | जिसके 
तषय सु्खोर्क वाज्छा है, इच्छा नही है उसके विपय घुखोके इच्छ नध नहीं ज्लेत 

। बल्कि वि ग इच्छ हर होनेके कारण “रूप भाव होनेसे 7७ संचित 
मोकी निर्जरा रह है पम्यरह हिके लि 'ज्दारहित स्वरूप 


ने करना सो निःकांक्षित अंग है । कही ऐसा पहं है कि पम्यर् हि जीवके किसी प्रकारकी 
श्च्छा ही न उत्पन्न होती हो, व्यक्तरूप श्च्चा छ8 अणस्थान तक पेलती है, पर वर्मधारण 
करके उन धर्मोक्षि अयोजनमें किसी पकारके राज्ासे पुखवी इच्छा करना हे जानी परुषके 
। धर्मकार्य करता है, पण्यकार्य करता है, स्वभावहशिक्ी मे भा जानकर उस 
स्वभावह्िकी महिम जानकर उस स्वभावका जहां पा विकास है ऐसे 7रमात्मप्रभुकी भक्ति 
में भयरिच्तरूप यह अपनी आत्मनिन्दा कर लेता 
है शुद्ध स्वरूपको देखकर' पेड़ा आाल्हाद उत्पन्न करता है । ऐसी वंदना, र्तुतिके 
प्रसंगमें यह जीव रहता तो है पगर उस कार्यसे मेरेमे 3प्य बंधे प्रथवा मभे ऐसी-ऐसी स्थिति- ु 


थानी गरहस्थके मृलमें निरीहता--सस्परह हि जीव *हस्थ है तो दृकान क्यों 

जाता क्या थोड़ी बहु है बात न आती होगी कि काम अरना है ? कुछ य 
होना चाहिए । वह निरुद्देश्य ही जाता होगा ? इच्छ हीती वह विकार है, केंमजो री 
रिश करके उससे अपने जीवनका उद्देश्य ही इस मं गी बनाया ऐसी शानी 
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के प्रवृत्ति नहीं है । मेरे जीनेका उद्देश्य यह'है कि खूब धन जोड़ लें, ऐसा ज्ञानीके भाव 
नहीं रहता है। अथवा पूजा पाठ धर्मव्यान गुरु सेवा श्रादिक रखे यह प्रयोजन रखे कि मेरे 
सब प्रकारका ओराम और कुशलताएँ रहें ऐसा ज्ञानीके परिणाम नहीं होता है । यह ज्ञानी 
पुरुष निकांक्षित होता है। इसके कांक्षाकृत बंध इसी कारण नहीं है कि वह अन्तरमें इसको 
वाडछा नहीं रखता, किन्तु परिहरण स्वभाव होनेसे, उन सबसे हटा हुआ परिणमन बनाने 
वाला हॉनेसे उसके पूर्व संचित कर्मोंवी निजेरा होती है । यों निःकांक्षित अंगके प्रकरणमें 
सम्यस्हृष्टिको निरीहताकी मूर्ति, इच्छारहित मूत्ति जानो, इस तरहका स्वरूप दिखाया है। 
ज्ञानीके व पयिक सुख्से उपेक्षाका कारण--जो जीव कक्षा झ्रादि भाव रहित निज 
शुद्ध आत्माका सम्वेदन करता है, ज्ञानसात्र स्वरूपमें अ्रपने श्रापफो निहार कर उत्कृष्ट 
देखता है, उसीके साथ लीला करता है, उससे जो आनन्द प्राप्त होता हैं उस आनंदमें स्थित 
हुए ज्षानी पुरुषके वैषयिक सुखोंसे प्रीति नहीं होती है। इस ज्ञानीने ऐसा कौनसा बल पाया 
जिस बलके कारण यह हविरन्तर स्वाधीन आनन्दरसमें तृप्त रहा करता है ? वह बल है 
शुद्ध ज्ञानस्वभावके दर्शतका । जगतमें जितने भी समागम हैं उन समागमोंसे झात्मामें न कोई 
सुधार होता है और न कोई बिगाड़ होता है। कम बिगाड़ होनेका नाम सुधार है। लेकिन 
कहा जाता है कि जसे?१७४ डि० बुखार हो शौर कभी दो डिग्री बुखार कम हो जाय तो 
धह बुखार वाला अपनेमें सुखक्षा अनुभव करता है। कोई दूसरा पूछें कि भ्रब कैसी हालत 
“है तो वह कहता है कि हाँ ग्रब अच्छी हालत है। वस्तुतः बुखार तो अब भी है लेकिन 
बुखारकी जो कमी है उसमें सुखका अनुभव करता है। इसी प्रकार जगतमें बाह्य पदार्थोसे 
कहीं सुख्ष नहीं है. क्रिन्तु जब कभी दुःखोंपें कमी होती है तो उसे सुख कहा करते हैं । 
बस्तुत: सुख नहीं है । सुख तो आत्माके शुद्ध ज्ञायकस्वरूपके श्रनुभवमें ही है । 
कालस्थिति व कम स्थितिकी ओरसे सम्पक्तकी पात्रताका समय--अब बाह्यपरि- 
स्थितियोंसे इस ज्ञानीके सम्यक्त्वका निर्णय कीजिये तो प्रथम प्रश्न यह होता है कि सम्यक्‍्त्ज 
पात्र यह जीव किस समय होता है कालकी श्रपेक्षासे ? तो बताया गया कि जब अर्द्ध पुद्गल 
परिवर्तंत संसार रह जाता है तब जीवमें सम्यकक्‍त्व होनेकी योग्यता होती है। फिर कर्मोकी 
स्थितिके प्रदइनमें पूछा जाय कि कितने कर्मोत्री स्थिति बेधनेपर जीवके सम्यवत्वकी योग्यता 
' होती है ? तो वतायए है कि पंत: कोड़ाबगेड़ी सागर मात हो, स्थितिबंध हो तब जीवके 
सम्यक्त्वकी योग्यता होती है। अंतः कोड़ाकोड़ी सागरवी स्थितिका कभी अ्रभव्यके भी बंध 
रहता है और प्रायोग्य बंधभें कम कम होता हुआ हजारों सागर कम अंत: कोडाकोड़ी 
सागरकी स्थितिमें बंध होता है । फिर भी वह सम्यक्त्वका पात्र नहीं है | मंद कपषायमें आर 
वस्तुस्वरूपके सम्बच्धमें कुछ चितनमें इतनी सामथ्यं है कि स्थितिबंध कम हो जाय, स्थिति 
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पर्व भी कम ही जाय तिस पर भी यदि. अैद्धस्वधावकी- हट नहीं जगती है तब आत्मामें 
उम्यक्त्व नड्ढी होता | 


पना 
प*चपरसेष्ठी की उपासनाओं ज्ञनीका हल उद्देश्य-.. भैया पंचपरमेष्ठीकी आराधनाओें 


परन रहते हुए बच्चेकी शकलमें पढ़ता रहा और पढ़ते ही पढ़ते छोटी उम्नमें, मानों ८ वर्ष 
की उममें ही उसे बोध होता है, भम्यकत्व जग्रता है और संयम उारण कर लेता है तो 
से; भी, पाधु हुए है पर. उत्पत्ति और सारा: पालन 


- “मे भारस्भ परिग्रहका परित्याग करके | ब्त ग्रहरा करता है. । साधुका स्वरूप ऐसा है 
कि जो आत्माकी निरन्तर साधता रहे वह पाठ. है । साधुकी वृत्ति, प्रवृत्ति मात्र - ग्रात्महितके 
लिए होती है। वह किन्ही भी बाह्य परिकरोंओे अस्न्न नहीं 'हैंता । वह किन्हीं भीःविष्य 
भादिककी सेवासे अथवा भक्त श्रावक ज ऐसे अपनेमें गौरव नहीं 'अजुभव करताः। साधु तो 
निरन्तर आत्मतत्त्वके दशन जन करता है । ऐसे आत्मतत्त्वके साधक, साधु पुरुष जब अनेक 
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साधुबों द्वारा प्रमाणित और हितकारी माना जाता है तव किसी आचार्यके द्वाशा दिए गए 
पदसे या समस्त साधुवों द्वारा चुने गए वी विधिसे कोई आाचाये होता है। ऋताये परमेष्ठी 
भी इतने विरक्त होते है कि उनके द्वारा लोकमें कल्याण भी हो जाता है और अपने स्वभाव 
की हृष्टिसे चिगते नहीं । 
बहिएु खी इत्तिमें साधताका अभाव--यदि वोई साधु लोककल्याणामें ही लग जाय 
दिष्य श्रादिकके संग्रहमें ही लग जाय, बाहरी व्यवस्थामें ही लगे जाय श्रौर अपने हितकी 
कोई वृत्ति न करे तब वहाँ आचार्यपरसेट्ठित्व तो दूर रहो सम्यवत्वका भी संशय है। साधु 
उरो ही कहते हैं जो ज्ञायकस्वरूप नि्जआञ्रात्मतत्त्तत साधनामें निरन्तर रत रहता हो । जिसे 
केवल एक ज्ञानमात्र आ्रात्मस्वरूप ही लक्ष्यमें रहता है उसे साधु कहने हैं । कोई राग मोहसमें 
ग्रश्त हो और पृहस्थ भी इसी प्रकार ग्रस्त है, फिर उनमें परमेष्ठिता कहा आयी, पृज्यता 
कहाँ थ्रायी ? 
अतावधानीका फूल दुर्निवार विपत्तियाँ--ज्ञानो,ग्रहस्थ चूँकि यह जानता है कि राग- 
ढेष गोह ही विपत्ति है, संकट है। और श्राजके समयमें चूंकि हम मनुष्य हैं इसलिए संकटों 
का कुर्ध निवारण भी कर लेते हैं, पर अन्य-अत्य गतियोंके संकट तो देखो दुनिवार संकट 
है । कीड़े मकोड़े, पेड़ पौधे, पशु पक्षी इन अनेक जीवोंके संकट तो निहारो, ऐसे घोर संकट 
इस संसारमें है | ये संवट बढ़ते है रागहेष मोहके कारण । भले ही वर्तमान समयमें रागद्वेप 
मोह रुच रहा हो क्‍योंकि पर्यायबुद्धि है, घरवालोंके मुखसे प्रशंसाकी वात घुननेमें श्रा रही 
हो, विनयशील भर श्राज्ञाकारी बन रहे हों, इनके गरीरकी सुख सातामें लग रहे हों, ये 
सव॒भले मालूम होते हैं पर श्रन्तरमें कुछ रुच जानेका जो परिणाम बन रहा है, रागपरि- 
ण॒ति हो रही है इससे ऐसे कर्मोका बंध हो रहा है जिसके फलमें इसके संकट दनिवार हो 
जायेगे 
पत्र सोहका फ्त--भैया ! एक किसी समयके तीत्र मोहके फलमें ७० कोड़ाकोड़ी 
सागर की स्थितिके कर्म बंध जाते हैं, दर्णन मोहनीय कर्म बंत जाते हैं अर्थात्‌ किसी समय 
में बंधे ६ुए दाम ७० कोड़ाबोड़ी सागर तक अपना पिड नहीं छोड़ते । सायर कितना कह- 
लाता है उसवो हम कल्पनासे व जात सकेंगे । न तो बहां तक ग्रिनत्ती की पहुंच है, क्योंकि 
वह गिनदीसे परे है, भ्रसंर्यात काल कहलाता है । जिसकी गिनती नही वह घगम्तकालंकह- 
दाता हट | प्रण्न्तवा अझथ है लिसक्रा कभी अंत से दो अथदा अवधि जानी जीवके अदधिन्ान 
से दुर हो । सर्वोत्टष्ट प्रबधि शान सर्वावधि ज्ञान भी जितती उख्यावरे रूही जान सवता 
आयात भी झम्स्त कहते है 


थे 


सागर पग्रशाश--तों कृध सागरवों बह़यरा के शुमाशसे कूमिये 


पेमयसार प्रवचन पवम पस्तक 
लम्बा चौड़ा “हरा गडढ़ा है और उससे 
; जाये हए मेढ़ाके बच्चेके कर 


में उत्तम भोगभृमिके ७ दिनके 
छोटे ठकड़े करके 


5 यायमें, क्रतत उपवास 
; ४ चाहिए। इस कर्म 

घुनिश्चित है कि विषय कषायके भ्रशुभ हो, 

अनु राग बढ़ता है । पुण्यकार्यमें लगे ६ए भरी हट अपने 

परमेष्ठियोंको क्‍यों जते हैं ? हाँ शुद्ध अस्त देख रहे # | 

और उपाध्याय-.. ये तीनों आत्माके शुद्ध विकासके वलमें लगे है 

मिलना बड़ा कठिन है | कहीं न सना ») 

जल्दी बन जाँय पर उ 


५! हैंगा कि फलाने 
"पाध्यायका बनना 


रिमात्मत्व-.) कैनो! अकार के साधु ज 
किसीके भी, आजकल तो नहीं € सक ज्यकी बात कह रहे हैं कि जब 
स्वरूपाच रण चारित्रमे उत्कृष्ट प्रवेश हू जाय, जहाँ ध्यान ? स्येयक्ा विकल्प हो, 
केवल बुद्ध शानमात्र, जो उदार है, घीर है, गम्भीर है ऐसे जानस्वरूपका ही 

इत्तिसे रह जाय तो इस उत्टवप्ट अभ्ेद 5 7्मस्वभावके ध्यारवे, मसादसे गतिया कर्मो 
का क्षय हो जाता है । दर्शनमोहनीयका लय पहिले हो उऊा था। ज्रित्र मोहनीयका क्षय 
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क्रम-ऋमसे होता है और शेष तीन कर्मका क्षय एक साथ होता है। घातिया कर्मोका क्षय ' 
होनेके बाद वह प्ररहंत प्रभु हो जाता है । 

वीतरागताका प्रतांप--उन्में से जिन आत्मावोंने पूर्व कालमें संसारके जीवोंपर 
तीब्र दया बुद्धि की श्रौर यह भावना की थी कि देखो ये संसारके प्राणी स्वयं तो ज्ञानानन्द 
स्वरूप वाले हैं, इनका स्वयं प्रभुताका रवरूप है किन्तु एक श्रन्तरमें दृष्टि भर नहीं दी जा 
रही है कि बाह्य पदार्थोकी ओर इतनी वेगपूर्वक दृष्टि दौड़ गई है कि व्याकुल रहता है । 
इसे यह अन्तरदृष्टि प्राप्त हुई है, ऐसा परमकरुणाका परिणाम जिनके हुआ था, श्र तीर्थंकर 
प्रकृतिका बंध किया था उन ग्ररहंत देवोंका समवशरणा बनता है, बड़े इन्द्रदेव सब दास 
होकर, सेवक बनकर धर्मप्रभावना करते हैं। सो प्ररह्टतत परमेष्ठीका स्वरूप, समवशरणका 
स्वरूप जब आप ध्यानमें लाये तो यह न सूलें कि यह सब वीतरागताका चमत्कार है । 

समवश्रण--अ्रहो ! कैसी अपूर्व समवशरणकी रचना है ? पृथ्वीतलसे कुछ कम 
५ हजार धनुष ऊपरसे ये सब रचनाएँ चलती हैं । भगवान ५ हजार धनुष ऊपर विराजमान 
रहते है | चारों श्रोरसे रम्य पहाड़ियां बनो हुई हैं । जमीनपर समवशरणा कैसे बने, पर्वत हैं, 
नदी हैं, नगर हैं, ये कहाँ हटा दिये जायें ? कहाँ मिलेगा ऐसा मंदान जहाँ १९५ कोस तक 
मैदान ही मेदान पड़ा हो । जरा कठिन हो जाता है। ऐसी प्रकृत्या रचनाएँ चलती हैं, 
बुद्धियां चलती हैं। इस पृथ्वी तलसे ५ हजार धनुष उपर ये समस्त रचनाएँ है। सीढ़ियोंस 
ऊपर जाकर मानस्तम्भ है | मानियोंका मान उस अद्भुत रचनाकों देखकर गल जाता है | 
आगे बढ़ते जाते हैं तो गोलाकारमें पहिले किला जैसा, फिर खातिका, फिर वेदिका, फिर 
ध्वजा इस तरह अनेक श्रदुभुत रचनाएँ चलती जा रही हैं। जब श्रन्दरके गोलसें पहुँचते हैं 
तो वहाँ १२ सभाएँ हैं । एक-एक दिशामें तीन-तीन सभायें बनी हुई हैं । एक बड़ी स्फटिक 
कीं वेदिका है, उसके अन्दर गंघकुटी विराजमान है जिसपर भगवान विराजे हैं, चारों ओर 
से देवी देवता मस्त होकर भत्तिसे श्रोतप्रोत बडे भ्राल्हादसे गानतान करते चले आरा रहे हैं । 
अहो, इतता अ्रद्भुत चमत्कार, यह किसका प्रताप है ? यह वीतरागताका प्रताप है। 

निःकांक्षिताकी पूजा ओर विकास--एक आत्मा जो कुछ नहीं चाह रहा है, जिसने 
एक शुद्ध स्वभावका अवलस्बन किया था, जिसके फलमें ऐसा सहज पूर्ण विकास है कि तीत 
लोक तीन कालके समस्त पदार्थ स्पष्ट प्रतिबिम्बित हो रहे हैं ऐसे सर्वज्ञ बीतराग प्रभ्न॒ुकी 
सेवामें मनुष्य क्या, बड़े बड़े तिर्येझच क्‍या, देव देवियाँ सभी एक साथ आ रहे हैं । यह सब 
वीतरागताका प्रभाव है। आनन्द वीतरागतामें ही है। शुद्ध विकास वीतरागतामें ही है। 
जगतके जीवोंको जितना भी वलेश है वह सब रागका क्लेश है | इस जगतके जीवमें यदि 
किसी चीजवा राग न रहे तो फर उसे क्लेश हो कस बातका है ? इन जीवोंको जितने भी 
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कलेश प्राप्त हो रहे हैं वे सब रागके ही कारण प्राप्त हो रहे हैं। और इस रागसे भी 
ग्रधिक महान्‌ क्लेश है मोहका । अरहंत परमेष्ठी चहुत समय पश्नेज्त जब तक उनकी आयुके 
थोड़े ही दिन बाकी नहीं रहते है तव तक उनके द्वारा पर्मोपदेश विहार आदि हो रहे हैं । 
वे प्रश्न अंतमें योग निरोध करते हैं। पहिले तो लोगोंको दिखने वाले योग झक जाते हैं, 
जैसे विहार करना आदि दिव्यध्वनि होना | पद्चात्‌ जब अ्न्तसु ह्त शेष रहता है एक 
अन्तमु ह्॒तमें भ्रनेक अन्तमु हते होते हैं) तब उनके वचनका निरोध, इ्व्रासोच्छ वास निरोध 
हुआ, स्थुलकाययोगका निरोध, मनका निरोध भ्रर्थात्‌ जो द्रव्य सनोयोग था उसका निरोध, 
ये सब निरोध होकर अंतमें श्रयोगकेवली बनकर पंच ह॒स्व अश्नरोंके बोलनेमें जितना समय 
लगता है उतने ही मात्र समयमें भ्रयोग केवली गुणस्थानमें रहकर वे मुक्त हो जाते हैं । 

, आत्माका चरम विकास व उसकी भक्तिसें कर्तव्य--अब चार अधघातिया कर्मोसि वे 
मुक्त हो गए, शरीरसे वे मुक्त हो गए। श्रब धर्म श्रादिक द्रव्योंकी तरह सर्वे प्रकारसे 
शुद्ध वे आत्मदेव हो जाते है । वे सिद्ध परमेष्ठी हैं। इनका ध्यान ज्ञानी पुरुष शुद्धस्वभावके 
नाते से कर रहा है| पंचपरमेष्टियोंबी पूजा श्रात्मविकासके चाततेसे की जा रही है। झात्म- 
विकास ही उपादेय है ऐसा जानकर जहाँ आत्मविकास मिलता है ज्ञावी पुरुषके वहाँ ही 
प्रीति उत्पन्न होती है और उस ज्ञानवविकास, आत्त्मविकासकी प्रीतिमें ही ये सब प्रवृत्तियाँ 
चलती हैं । श्रतः हमें अ्रपना लक्ष्प योग्य बनाना है। अ्शुभोपयोगसे हटने के लिए हम शुद्धो- 
पयोगके कार्योमें श्रधिकाधिक लगें । और दृष्टिके लक्ष्यमें शुद्धावरूपके विकासका भाव-बनायें, 
चाहे वह कभी भी हो । लक्ष्य तो अभीसे बता लेना चाहिए । .थयों ज्ञानी पुरुष शुद्ध आत्मा 
की भावनामें जो आ्रानन्द उत्पन्न होता है उस आानन्दरससे तुप्त होकर संसार सुखकी इच्छा 
नहीं करता है । 

सम्पक्त्वोन्सुख आत्माक्की विशुद्धि एवं लब्धियां--भैया ! सम्यक्त्वके परिणामकां 

तो महत्त्व ही क्या कहा जाय, कैसे कहा जा सकेगा जब कि सम्यक्‍त्वके उन्‍्मुख होनेवाले 
जीवके परिणाममें ही इतनी बड़ी महिमा है कि उस अभिमुखतामें ही कितनी प्रकृतियोंका 
बंध रोक लेता है, जो «वें, छठ्वें, ७वें गुरास्थानमें बँध सकता है । कुछ प्रकृतियाँ ऐसी हैँ 
जो छठे-गुणस्थात तक भी बँधती है उनका बंध मिथ्याहष्टि जीव जो सम्यक्त्वके श्रभिमुख हो 
रहा है उसके रुक जाता है। गरुरास्थानके हिंसाबसे उन्हें सम्बर वहीं कहा गया, किन्धु'सः- 
इंदर्शनके भ्रभिमुख जो जीव है उसके वितती ही प्रकृतियां वेंचनेसे रुक जाती. हैं। सम्यग्दरशत 
थ लब्वियोंके बाद उत्पन्न होता है---पेहिली क्षयोपशमलब्धि; दूसरी विशुद्धिलब्ति, तीसरी 

देशणालब्धि, चौथी प्रायोग्यलब्धि, पांचवी करणुलब्धि । क्षयोपशमलब्धिमें इस जीवके साथ 

जो कर्म बँधे हुए है उन कर्मोमें क्षयोंपश्म विशेष होने लगता है, जिस क्षयोपश्ञमक कलमें 


रे 
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इस जीवमें विशुद्धि श्रामे लगती है । जिस विशुद्धिसे बढ़कर यह जीव इतना पवित्र बनता हे 
क्रि उसमें दूसरेके तत्त्वके ग्रहण करनेकी शक्ति आ जाती है। उपदेश ग्रहण करतेकी शक्ति 
श्राना इसे देशनालब्बि कहते हैं | श्रव वर्तमानमें देखो तो तीन लब्धियोंके पानेकी सभ्नीके 
योग्यता है। कर्मोका इतना क्षयोपशम है कि जो नि्गोद पर्यायसे निकलकर, स्थावरोंसे निकल 
कर, विकलत्रिकोंसे निकलकर संज्ञी पंचेन्द्रिय हुए और संज्ञो पंचेन्द्रियमें भी मनुष्य हुए । 
मजुष्यगतिडी पिश्ष्टता--सब गतियोंसे बड़ी विशेषता मनुष्यमें होती हैं। सम्य- 
ज्ञान, सम्यग्दशेन और सम्यकचारित्रकी पूर्णाता इस गतिमें ही हो सकती है। मनकी स्थि- 
- रता मनुष्यगतिमें ही होती है । देवगतिके जीव भी सम्यग्दृष्टि होते है, ज्ञानी होते हैं, किन्तु 
उनके चित्तमें स्थिरता नहीं होती है | चित्त स्थिर रख सकनेकी योग्यता मनुष्यमें है। काररां . 
यह है कि संसारमें जिसको जितनी सुविधा, सिद्धि ऋद्धि प्राप्त होती है उसके चित्तमें प्राय: 
स्थिरता कम होती हैं | कहते तो लोग यह हैं कि भाई कुछ साधन भ्रच्छा जुट जाय'तो चित्त 
स्थिर हो जाय । इतनी सम्पत्ति हो जाय कि किराये भाड़े से अपना काम चलने लंगे तो 
चित्त स्थिर हो जाय | बेठे-बेठे रहें, श्रारम्भ कुछ न करना पड़े, फिर तो खब धर्म करेंगे 
पर जैसे ही उस लक्ष्मीकी शक्रल सूरत सामने खूब भ्रा जाती है तो इसका चित्त श्रस्थिर 
हो जाता है। व कुछ परिकर हो उस स्थितिमें यह अपने चित्तको स्थिर बना सकता' है, 
पर जहाँ सम्पत्ति इसको प्राप्त होती है, सम्पत्ति बढ़ जाती है बसे ही चित्तमें अस्थिरता बढ़ 
जाती है। प्रायः देखो धर्मके भक्त कितने लोग हैं ? धर्मकी तरफ थोड़ा लोगोंको ख्याल भी 
कम हैं । आप देख लीजिए कि धर्म करने वालोंकी संख्या कितनी है ? सारे देशमें दृष्टि डाल 
लो श्र कोई खेल खिलोना, सनीमां श्रादि होने लगे तो कितनी संख्या जुड़ सकती है ? 
कितना उपयोग और उत्साह जगता है ? तो क्‍या कारण है कि सर्वे प्रकारकी पात्रता भी 
है श्र फिर .भी स्थिरता नहीं होती है । देवगतिके जीवोंमें चित्तमें स्थिरता नहीं है इसलिए 
वे-संयमके पान्न नहीं होते हैं । उनको. भूख नहीं लगती, प्यास नहीं लगती । हजारों लाखों 
वर्षों यदि भूख प्यास लगी भी तो उनके कंठसे अमृत भाड़ जाता है किन्तु यत्न नहीं करना 
पड़ता है । कितनी सुविधा है उनको ? इतनी सुविधामें भी देव गतिके जीव स्थिर नहीं रह 
पाते हैं। उनका चित्त डोलता रहता है। तो वैभव सम्पन्त होनेसे चित्त स्थिर होगा ऐसा 
अम है । जानवत्न होगा तो चित्त स्थिर होगा, सम्पन्ततासे चित्त स्थिर न होगा। चारों 
गतियोंके जीवोंमें खूब परख लो मनुष्यका कितना उत्कृष्ट जीवन है 7... - 
उत्कृष्ट अवरसे लाभ न उठानेका खेद-इतना उत्कृष्ट जीवन पाकर भी हम 
अपने सहजस्वरूप की दृष्टिमें नहीं लगते, जिसके आलस्ब॒नसे मोह रागद्वेष दूर होते हैं। जो 
- यत्त, पुरुषार्थे पुराण पुरुषोंते किया है और वे परमात्मा हुए हैं उस शुद्ध सहज स्वरूपका 


४८० समयसार प्रवचन दवम भाग 
हम दर्शन नहों करें उसकी उत्सुकता न जगायें और वाह्य पदार्थों ही दृष्टि फंसाकर 
अपना समय गुजारें तो कहना होगा कि जैसे लोक्में भ्रनन्‍्त भव गुजारे इसी प्रकार यह भी 
भव गुजार दिया | कमजोरी तो अपने आपकी है किन्तु यह कमजोरी अपने आपका स्वभाव 
तो नहीं है, यह नैमित्तिक चीज है। जो औपाधिक, नैमित्तिक मायामय होता है वह दूर हो 
सकता है और जो स्वभावरूप होता है वह दूर नहीं होता है। 
स्वभावदर्शनका प्रकाश--स्वभावदर्शन करने वाले ज्ञानी पुसुपषकी लीला श्रकथनीय 
है । वह ज्ञानी पुरुष.किसी भी कथनमें अपने स्वरूपदर्शनका प्रयोजन निकाल लेता है । झब्द 
वे ही हैं पर जिसकी जैसी योग्यता है वह अपनी योग्यतासे उसमें वैसा ही अर्थ निकाल 
लेता है। एक बच्चा बारह भावनाका कोई दोहा पढ़े, उस दोहाको सुनकर किसी के छित्तमें 
तो वैराग्य बढ़ा, किसीके चित्तमें स्वरूपहृष्टि जगी और कोई इतना ही जानकर अ्रपना 
उपयोग कर लेता कि यह पढ़ रहा है. इसने अच्छा याद किया है। बात वही है और 
उसको सुनकर जिसकी जितनी योग्यता है वह अपनी योग्यता माफिक उसमें श्रर्थ देख लेता 
है । तो ज्ञानी पुरुष व्यवह।रनयसे यों देखता है कि ये रागादिक कर्म पुदूगलकर्मके उदयके 
निमित्तसे होते हैं । ये स्वभाव भाव नहीं हैं तो इस कथनमें उसे स्वरूपदर्शन की उत्सुकता 
जगती है । वह खिंचता किस ओर है ? स्वभावकी ओर । जैसे एक ग्रृहस्थका लड़का और 
एक पड़ोसका लड़का दोनोंमें कुछ कलह हो तो न्यायनोतिकी वात कहकर वह झ्ुकता है 
जिसमें अपनी रुचि हो इसी प्रकार स्वभाव और विभावके कथनमें भी सारी दृष्टियोंका 
वर्णाव करते हुए भी झुकता किस ओर है ? जो अपना अनादि अ्रनन्तस्वभाव है उस ओर 
भुकता है । ह 
प्रायोग्यलब्धिम॑ विशुद्धि--यह जीव जब सम्यर्दर्शनके अभिमुख होता है तब उस 
समयके ही विशुद्ध परिणामका हम दर्णोन करनेमें असमर्थ होते हैं तो सम्यग्दशेनके परिणाम 
का तो वर्णन ही कौन कर सकेगा ? जिन प्रकृतियोंका बंध छठे ग्रुरास्थान तक भी चल सकता 
है उन प्रकृतियोंका चंच यह मिथ्याहष्टि जीव जो सम्यकत्वके अभिमुख है वह रोक लेता है । 
जिस . समय करमोके अंतः कोड़ाकोड़ी सागर स्थितिबंध होने लगता है तब जीव सस्यकक्‍त्वके 
अभिमख- हो सकता है । कोई हो अथवा न हो, यह स्थिति एक कोड़ाकोड़ो सागरसे बहुत 
नीचे है ।- यह परिस्थिति प्रायोग्यलब्धिके प्रारंभमें हे 
मिथ्यादष्टिकी इस विशुद्धिमें आंयुवंधका निरोध--अ्रव सम्यर्दशेन्के अश्रभिमुख जीवके 
परिणामोंका प्रताप देखिए । अंतः कोड़ाकोड़ी सागर स्थितिर्वंध करने वाला जीव विशुद्ध परि- 
णामोंमें बढ़कर जब सात आठ सो सागर केम स्थितिबंध करने लगता है तब वह नरक आयु 
का भी बंध नहीं कर सकता है | इतनी विशुद्धि इस मिथ्याहृष्टि जीवके हुई | जो सम्यवत्वके 
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प्रभिमुख जैसी स्थितिमें है, चाहे आगे रूम्यकत्व हो श्रथवा न हो, यह बंध पहिले कम हो हो 
करके कितनी ही देर बाद सैकड़ों सागरकी कम स्थिति होती है, फिर इसी तरह कम होता 
हुआ जब सांत आठ सौ सागर और कम स्थितिबंध होने लगता है तब इसके इतनी विशुद्धि 
बढ़ती है कि तिर्येड्च आ्ायुका बंध नहीं होता है। और सात श्राठ सो सागर कम बंध होने . 
पर मनुष्यश्रायुका बंध नहीं होता है । सात आराठ सौ सागर श्ौर कम होनेपर देव आयुका 
बंध नहीं होता है । इसे कहते हैं प्रथवत्व शत सागर |. 
विशुद्धिके प्रतापमें और बृद्धि--इतना ही नहीं, और कम बंध होनेपर नरकगति 
नरकगत्यानुपूर्वीका का बंध नहीं हो सकता है । आगे यह दिखाया गया है कि ऐसी भी प्रकृ- 
तियां हैं जो ६७ गुरास्थानमें बंध जाती हैं, पर उप्त भिथ्याहृष्टिके नहीं बँलत्ती है जो थोड़े 
समयके सम्यक्त्वके अभिमुख हो रहा है। बादमें सम्यग्दशन होनेके बाद वे प्रकृतियाँ चाहे 
बँधने लगें, मगर विशुद्धिक्रा प्रताप तो देखिये कि मिथ्याहशि जीवके कितनी प्रकृतियोंका बंध 
रुक जाता है। इसके बाद जब सात आठ सी श्रौर कम स्थितियोंका बंध होने लगता है तो 
सूक्ष्म, श्रपर्याप्त, साधारण--इन तीनोंका एक साथ बंध रुक जाता है | याने त्रिकका युगपत्‌ 
बंध नहीं होता । जब सात श्रा5 सौ सागर श्रौर कम स्थितिबन्ध हो जाता है तब सुक्ष्म 
अ्पर्याप्त प्रत्येक इस त्रिकका बंध नहीं होता है। इसी तरह चलते जाइए, फिर दो इन्द्रिय, 
तीनइन्द्रिय, चार इन्द्रिय भौर श्रसंज्ञी पंचेन्द्रिय अनुत्कूट संहनन और संस्थान और अ्मंतमें 
ग्ररिथर, अशुभ, असाता, भ्रयश, श्ररति, शोक, श्रसुचि जिनका छठे गुणस्थापमें तो बंध होता 
है इनका भी बंध उस सम्यर्दर्शनके अभिमुख होतेके समयमें नहीं होता है । यह सब प्रायोग्य- 
लब्त्रिकी बात कह रहे हैं । इतनी विशेष योग्यता इस चौथी लब्बिमें हो जाती है। 
सम्यक्त्वप्राप्तिम करणलब्धिकी साधफतमता--इतना काम हो चुकनेके बाद भी 
करणालब्धि प्राप्त न हो तो सम्यक्त्व नहीं होता हैं। करण तीन हैं--अ्रधोकरणा, श्रपूवकरण 
ओर अनिवृत्तिकरण । तो यह सयक्षिये-कि निर्मेलतामें बढ़नेके ये तीन परिणाम हैं। कोई 
जीव जब निर्मलतामें बढ़ता है तब उसके बढ़ावमें ये तीव तरहकी स्थितियाँ होती हैं। पहिले 
बढ़ावमें ऊपरके समयके परिणाम चीचेसे मिल जायें, दूसरे बढ़ावमें ऊपरके समयके परिणाम 
नीचे तो न मिलें, पर बराबरीके संमय वालोंमें मिल भी जायें, न भी मिलें । और तीसरे 
बढ़ावमें एक समय वालेके एक सहश ही परिणाम होते हैं | ये बढ़नेमें तीन बातें प्राती ही 
हैं। पूरी सावधानी तीसरी बारमें होती है । व्यवहारमें भी तो किसी कामको करनेके लिए 
तीन मौके दिए जाते हैं । जब स्कूलोंमें खेल कूद दौड़द्रप आदिक प्रतियोगिताएँ होती हैं तो 
उन्हें वन हूं श्री कहकर कार्य शुरू कराते हैं। साववादीफ़े ये तीन अवसर हैं । 
.. सावधानीके अवसरोंका एक दृष्टान्त- उसे बहुटसे सिपाही लोग अपनी मौजमें दैठे 
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६ए हैं, कमाण्डरने उन्हें बुलाया तो उसके पास सब सिपाहियोंकों लेफ्ट राइटकी विधिसे एक 
लाइनमें १हुंचना चाहिए । अभी गप्पसप्प कर रहे है, सो कमाण्डरके पास जानेमें उनके 
तीन यत्न होते हैं । पहिले यत्नमें वे कट लाइन बनाते हैं, सो कुछ लाइन बदी कुछ न बनी । 
उन्में कुछ पीछे हैं, कुछ भ्रागे हैं। दूसरे सावधानीमें लाइन तो ठीक हो गई पर अभी लेफ्ट 
राइटके कदम ठीक नहीं हुए । तीसरी सावधानीमें श्रब॒ सब लेफ्ट राइटकी हालतमें हो गए ॥ 
तीसरे यत्नमें एकदमसे उन्तमें समानता हो जाती है । उन सबके हाथ और पर दोनों एक 
साथ उठ रहे हैं। ऐसे ही निर्मेलतामें बढ़ रहे इस सम्यवत्वके श्रभिमुखीं जीवकों ये तीन 
परिणाम होते हैं। इन तीनों परिणामोंके हो चुकनेपर अंतर प्रथम उपद्वम सम्यवत्व 
होता है । ह 
स्वभावालुभूतिषूर्वक सम्यवत्वकी जागृति--भैया ! सम्यवत्व जब जगता है तब स्व- 
रूपका अनुभंव करता हुआ जगता है, और निजस्वभावके अनुभवमें उत्पत्त हुए श्रातन्दरस 
से तृप्त होता हुआ जगता है। पोछे चाहे उपयोग स्वभावपर न रहे, कषाय विपाकमें प्रवृ- 
त्तियाँ होने लगें, लेकिन लब्धिरूपमें वह सब ज्ञान बना रहता है। ऐसा विशुद्धपरिणामी 
सम्यग्दृष्टि जीव जिसने आत्मीय ग्रानन्दरसका स्वाद लिया है वह वैषयिक सुखमें आदर बुद्धि 
कैसे करेगा ? यह विकार पिशाच है । पंचेन्द्रियके विषय सम्बंधी विचार विकल्प इस जीवको 
भुलावेमें डाल देते हैं | तो विकल्पोंमें यह जीव विषयोंमें भोगोंमें प्रवृत्त होता है ।- श्रौसक्ति 
हुई तो यह जीव हित अहित कुछ नहीं गिनता है, किन्तु जिसकी हृष्टि विशुद्ध है, स्वभावमें 
दृष्टि है, ज्ञान है और सहज वैराग्य है ऐसे जीवको विषयोंके सृखमें प्रेम नहीं उत्पन्त होता 
है | ये इनच्द्रियविषय बहुत धोखेसे भरपूर हैं, स्वभावहृष्टिके बाधक हैं | विषय यद्यपि कषाय 
के ही रूप हैं पर कषायसे भी श्रधिक धोखे वाला समभकर कषायसे पहिले विषय शब्द लगा 
देते हैं । 'आ्रात्माके अहित विषयकषाय ।” 
इन्द्रियविषयसे अनथें“--अ्रहो एक-एक इन्द्रियके बशमें होकर जीव अपने प्राण गंवा 
डालता है, बहुतसी प्रसिद्ध बातें हैं । स्पशेन इन्द्रियके वश्षमें होकर हाथी जैसा बड़ा जानवर 
, जिसमें इतता बल है कि सिंहको भी पकड़कर दो टहूक कर दे । सिहमें फुर्ती है इंस कारण 
हाथीपर विजय कर लेता है पर बल देखा जाय तो हाथीमें बल भ्रधिक 'होगा | ऐसा बल- 
वीन जानवर भी स्पशन इन्द्रियके वशमें होकर बंधनमें होता है । पकड़ने वाले लोग हाथी 
को इसी: तरह पकड़तु हैं कि एक बड़ा गडूढा खोदा, उसके ऊपर पतले बाँस वि्धा दिये श्रौर 
ऊपर बहुत सुन्दँई रंगोंसे रंगकर एक हथिनी बनाते हैं और होशियार पकड़ने वाले हुए तो 
. एक हाथी और बना देते हैं एक या दो फर्लाग दूर पर । उस हाथीको दोड़नेक्नी शक्ल वाला 
बना देते हैं। जंगलका हाथी उस हथिनीकों देखकर मोहित हो जाता है और उस हाथीको 
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देखकर ह्वष भी करता है कि यह हाथी दौड़कर शा रहा है। यह न श्रा सके, मैं पहिले 
पहुंचे । इसमें देखो--जंगलके हाथीमें सोह, राग और द्वेष तीनों परिणतियाँ चल रही हैं । 
मोह तो यही है अज्ञान | यथार्थ स्वरूपका पता न रहा वर्योकि विषयोंमें आसक्ति है। कुछ 
भी विचार कर सकनेका उसके अवसर नहीं है | कहीं गडढा है या नहीं, जाव आफतमें आरा 
जायगा कि नहीं, यह कुछ विवेक नहीं रहता है । सोचनेका श्रवसर ही नहीं रहता है क्योंकि 
कामवासनाकी वृत्ति इतदी है कि उसे श्रन्य बातें नहीं सुह्दाती है। यह तो हुआ मोह । और 
हथिनीके रूपमें राग हुआ, और दूसरा हाथी उसके पास पहिले न जा सके यह उसका द्वेष 
हुआ । सो राग देष मोहके वशमें होकर वह हाथी उस गड़ढेपर पहुंचता है, वाँस हूट जाते है 
और वह गिर जाता है । कई दिन तक उसे भूखा रखा जाता है। फिर रास्ता बनाकर उसे 
निकाल लिया जाता है और अपने वशमें कर लिया जाता है या भूखे ही वह हाथी अपने 
प्राण गंवा देता है । + 

रसना आदिक इन्द्रियॉसि अनर्थ--रसना इन्द्रियके वशमें मछलीका हृष्टांत बड़ा 
प्रसिद्ध है। शिकारी लोग जालमें कुछ खानेकी चीज, मांस जेसी चीज या जीव जन्तु लगाकर 
जलमें डाल देता है। उसमें कांटा तो लगा ही रहता है । उसको वह ,मछली खा लेती है, 
वह कांटा उसके गलेसें फंस जाता है श्रौर वह मछली अपने प्राण गंवा देती है । भंत्ररा गंध 
में आ्रासक्त होकर कमलके फूलमें छिप जाता है, जिस भंवरेमें इतनी शक्ति है कि वह काठ 
को भी छेंद भेद करके निकल जाता है पर गंधमें आसक्त होनेके कारण कमलके फूलको भी 
वह छेंदभेद नहों सकता' है श्रोर उस कमलके फूलमें छिपकर वह भेंवरा अपने.प्राण गंवा 
देता है । दीपकपर बैठकर पतंगे श्रपने प्राण गंत्रा देते हैं। यद्यपि वे दसरे पतंगोंको देखते 
हैं कि मर रहे हैं पर चतुरिन्द्रियके वशीभृत होकर वे पतंगे झपने प्राण गंवा देते हैं। हिरण 
साँप ये संगीतके वशमें होकर शिकारीके फंदेमें पड़ जाते हैं । , । 

विषयोके अनर्थके परिजश्ञानसे शिक्षा--एक एक इन्द्रियका विषय भी विनाशके लिए 
हो रहा है। तो अज्ञानी मनुष्यकी तो कहानी देखो कि कौनसे विषयोंमें यह कमी कर रहा 
है या गम खाता है ? सव्व इन्द्रियोंमें व्यर्थकी इन्द्रिय है नाक | इस तकका भी तो ये जीव 
बड़ा ख्याल रखते हैं । इत्न चाहिए, फुवा लगाना चाहिए, नाकमें लगाना चाहिए । कैसा 
इन्द्रियके बशमें है यह जीव कि उसे अपनी स्वभावहष्टिका कुछ शद्धान-ही नहीं होता है । 
और स्वभावदृष्टिके बिना इस जीवको शांति नहीं मिल सकती । अ्रत्‌ः हमें ज्ञान, ध्यान श्रादि 
समस्त प्रवृत्तियोंसे अपनी स्वभावसाधनाके लिए यत्न करना औरइसफे लिए उत्सुक रहना 
चाहिए 


ई 
श्रब भ्रष्ट अंगके प्रकरणमें टोसरा निविचिकित्सा अंग है, उसका यहाँ वर्णन किया 


भा 
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जाता है । 
जो णा करेदि जुग॒प्पं चेदा सब्बेसिमेव धम्माणं। 
सो खलु शिव्विदिगच्छी सम्भादिद्वी मुरोयव्वो ॥२३१॥। 
निजु गुप्सक सम्यस्दष्टि--जो जीव सभी धर्मोमें ग्लानिको नहीं करता है वह 
निशचयसे निविचिवित्सा दोषरहित सम्यन्हष्टि है, ऐसा मानना चाहिए जुगुप्साका श्र्थ है 
निन्‍्दा, दोष ग्रहण करना, ग्लानि करना, इन सब बातोंको सम्यग्दृष्टि नहीं करता है। सम्य- 
ग्ृष्टिको परमात्मतत्त्वकी भावनाका महाच्‌ बल प्रकट हुआ है और उस भावनाके फलमें 
उसने यह श्रनुभव किया है कि सर्व जीवोंमें सार, सर्वस्वभूत यह चैतन्यस्वभाव एक्स्वरूप 
है । यहाँ अर्थात्‌ स्वभावहृश्मिं स्वरूपकी प्मानता कहते हैं कि उसमें हीनाधिकता नहीं है। 
जातिकी अ्रपेक्षा जीबॉकी एकता--यदि जीवके स्वभावमें हीनाधिकता होती तो जीव 


:. ६ न कहे जाकर ७ कहे जाते, श्रनेक् कहे जाते । यद्यपि द्वव्य अनन्त हैं, ६ नहीं हैं । क्योंकि 


उस एकका लक्षण है, जितना परिणमन एक पूरेमें होना ही पड़ता है, जिससे बाहर कभी 
नहीं होता है उसको एक द्रव्य कहते हैं। जैसे जीवका ज्ञानपरिशमन है, जाननपरिणमन, 
आनन्दयरिणुमन या विकार श्रवस्थामें रागद्रेषादिककूप परिणमन, सुख दुःख आदिक 
परिणमन ये जीवके जितने पूरेमें होते हैं उतनेकी एक कहते हैं । कोई विवक्षित सुख दुःख 
किसी श्रन्‍न्य जीवमें नहीं होता है। जिसका सुख दुःख परिणमन है उसका उस ही में होता 
है और उसके पूरे जितनेमें वह विशेषता है उतनेमें होता है। जीवका ज्ञानपरिणमन आधे 
प्रदेशोंमें हो और आधिमें न हो ऐसा नहीं है। एक परिणमन जितनेमें होता ही पड़ता है 
उसको एक कहते हैं । यों श्रनन्ते जीव हैं, पुदगल श्रनन्ते हैं भ्रौर भी द्रव्य हैं। तो भी उनको 
जाति अपेक्षासे ६ प्रकारके कहे हैं । । 

एकके स्वरूपपर बांसका दृष्ठान्त--इसके लिए मोटा हृष्टांत बांसका बताया है। 
हृषंंत तो हृष्ंत ही होता है | बाँस भी एक द्रव्य नहीं है । बह श्रननन्‍्त पुद्गल परमाणु द्रव्य 
का स्कध है, फिर भी एक व्यवहारिक दृष्ठांत है। और एक दृष्ठान्तसे उसमें दृष्टांत घटाया 
है कि जैसे बांस पड़ा है उसका एक छोर हिले तो सारा बांस हिल जाता है क्योंकि वह 
"एक है। बाँससे चौकी अलग है तो बॉसके हिलनेसे चौकी नहीं हिलती है। एक वह कह- 


: लाता है कि कोई गुणा परिणमभन जितनेमें होना ही पड़ता है। इस हृष्टिसे जगतमें जीव 


_ अनन्त हैं, और जीवोंसे अ्रनन्तगुरों पुदुगल द्रव्य हैं । ह 


जीवसे अनन्तगुणे पुदूगलोंकी सिद्धि-- एक-एक संसारी जीवके साथ अनन्त पुदुगल 
द्रव्य लगे हैं,. मुक्त जीवोंके साथ नेहीं छगे हैं। पर मुक्त जीवोंसे श्रनन्‍्तगुरों संसारी जीव 
है । एक जीवके साथ श्रनन्त पुदुगल लगे हैं। प्रथम तो उसके साथ जो शरीर लगा है वह 
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शरीर ही अनन्त पुद्गलोंका प्रचय है। पर उस शरीरके साथ शरीरके ही विस्नसोपचयरूप 
परमाणु लगे हैं। वे भी भ्रनन्‍्त हैं। इस जोवके साथ कर्म भी बद्ध हैं वे ज्ञानावरणादिक भी 
अनन्त हैं और विखसोपचय रूप कार्माणवर्गशाएँ भी लगी हैं, वे भी अनन्त हैं । तेजस 
शरीर है, तैजस वर्गणाएँ हैं वे भी भ्रनन्त हैं। तो एक जीवके साथ अरदन्‍्त पुद्गल प्रथम 
लगे हुए हैं और श्रनन्‍्त जीव हैं। तो पुद्गल द्रव्यका समूह तो जीवसे भी अनन्त 
गुणा है । 
व्यक्तिसे अनेकृता व जातिसे एकताका परिचय होनेपर निजु गुप्साका अभ्युद्य -- 

जीव पृद्गलके अतिरिक्त और भी द्रव्य हैं, धर्म, अधमे, श्राकाश भी एक-एक द्रव्य है। काल 
असंख्यात द्रव्य है। यों समस्त द्रव्य अनन्त है। किन्तु उन सर्वेद्रव्यों को जातिकी श्रपेक्षा 
संक्षिप्त किया जाय, जातिमें सम्मिलित किया जाय तो वे सब द्रव्य ६ जातिके होते हैं। 

जाति जो बताई जाय उसमें न एक छूटना चाहिए और न भिन्‍न जातिका एक भी मिलना 
चाहिए वह जातिका लक्षण है । तो जीव जातिसे जो लक्षित किया गया है वह स्वरूप सब 
जीवोंमें हीनाधिकतासे रहित एक समान होना चाहिए यदि एक जीवका दूसरे जीवमें 
लक्षण दृष्टिसे रंच भी अंत्तर होता है तो उत्तकी जानि अलग-अलग हो जाती है| इस तरह 
जीव-जीव सब असाधारण चेतन्यस्वरूपकी हष्टिसे एक समान हैं। उनमें रंच भी अन्तर 
नहीं है । जीवकी ऐसी सुगरूपमहिमाकों जानने वाला तत्त्वेज्ञानी पुरुष उनमें निविचिकित्सा, 

लिन्‍्दा, घृणाका परिणाम नहीं करता है । श्रथवा ग्रपने आपमें ही उत्वन्त होने वाले विकार 
परिणामोंमें वह खेदरूप निविचिकित्सा नहीं करता है श्रर्थात्‌ उनके भी एक विकारी भाव 
है इस प्रकार जानता है पर उसके कारण उद्विग्न नहीं होता है | परिस्थिति है, औपाधिक 

भाव है, श्रथवा क्षुधा आदिक कोई वेदना हो जाय तो उन बवेदनाओंमें भी श्रपनेको मलिन 

नहीं बनाता | उनका ज्ञाता द्रष्टा रहता है। अ्रथवा उस समयमें भी अपनी सावधानीको 

नहीं खोता है। व्यवहारदश्सि जो ऐसे साधु संत जन हैं, रत्वत्रय की मूर्ति है, ऐसे पुरुषोंमें 

ग्लानि, जुगुप्सा, निन्‍्दा भ्रादि भावोंको नहीं करते हैं । 

निर्विचिकित्सित अद्भपर एक दृष्टास्तका भाषण--निर्विचिकित्सा अंगका एक कथानकू 

बहुत प्रचलित है। स्वगमें सभामें चर्चा हुई निविचिकित्सा अ्रंगके प्रति कि भूलोकमें राजा 
उद्दायन श्रति प्रसिद्ध है। धर्मात्मा पुरुषोंकी देखकर, उनके मलिन रुग्ण शरीरको देखकर 

राजा उद्दायन सलानि नहीं करता है। जैसे माँ अपने बच्चेकी किसी भी प्रकारकी सेवामें 

सलाति नहों करती | वह बच्चा माँके कपड़ोंमें मल भी कर दे, मृत्र भी कर दे, इतनी तरह 

की भांभटोंसें भो माँ अपने वच्चेसे ग्लानि नहीं करती । इसी प्रकार जो धर्मरचिया पुरुष हैँ 

वे धर्मात्मा जनोंकी सेवामें रत रहते हैं, उनवी सेवामें ग्लानिका परिणाम नहीं करते, घृणा 


७ ए १4६ कल प्र्व अंक समा कब, 
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नहों करते , कोई यद्दि किसी धर्मत्मासे घृछा करे था इतर ईर््या हैप रते तो ऐसी हत 


सम्यग्ह्श्टिमें | सवत्ती है। जिसके पर्यावचद्धि है, अपरदी बहंमान परिस्थितियें अप कार 
है, तत्त्वसे अपरिचित है ऐसे पर्याय ब्यामोटी जीवके ही दगरेकों तच्छ मिल्‍मेवा और इसी 
कारगा द्वेपके निदह्वारनेकों बद्ध रसनेवा यत्न चारता राम है, तत्वज्ञानी पृरुष 


प्र 
१4 
प्‌ 


घर्मात्मा जनोंमें चिचितित्सा, निन्‍दा, घृणा, ग्लानियों नहीं कर 

देवद्वारा उद्दायन राजाकी परीक्षा--ऐसा व्याख्यान समकर एक देवके मनमें ऐसा 
आया कि हम जाकर परीक्षा करें कि उददायन राजा किस प्रकार तिर्विचिवित्सा अंगकों 
पालता हूं। श्राया वह भू लोकमें | बना लिया कोई भेपष । तो साबुका शेष बनाया देवने 
झौर चयकि लिए चला मुद्रा सहित । उद्दायन राजाने जब देखा कि साध महाराज आा रहे 
हैं तो बड़ी भक्तिसे पड़गाहा, भोजन कराया | देव भोजन नहीं करते, पर मायामय उनकी 
पर्याय जो होती है वह नाना प्रकारकी चन जाती है । कसा ही रुप रख लें, पत्थर, पहाड़ 
जैसे दृश्य भी बना लें । तो भोजन करनेके बाद देवने वहीं वमन कर दिया । सो चमन तद 
बड़ी दुर्गंधित चीज होती है। उसके बाद भी उद्दायन राजा व उनकी रानी दोनों बड़ी भक्ति 
से उनकी सेवामें लगे हैं । ग्लानि नहीं करते है, थे श्रपने ही कर्मोका दोप देते हैं। कैसा मेरा 
उदय आया कि इन्हें यहापर ऐसी तकलीफ हो गई । वे राजा श्रौर रानी श्रपने विनयमें, 
धर्मबुद्धिमें श्रन्तर नहीं डाल रहे हैं । कुछ ही समय बाद वह देव वास्तविक देव रूपमें प्रकट 
होकर राजा उद्दायनकी स्तुति करने लगा | धन्य हो तुम । जैसा सुना था, जैसा जिनधर्मी 
को हो नाचाहिए वसा ही स्वरूप श्रापका मिला । ऐसा कहकर देव प्रणाम करके चला गया । 

भैया | प्रथम तो किसी जीवसे भी घृणा नहीं होनी चाहिए । पर जो जिनशासन 
की सेवामें लगे हुए हों ऐसे पुरुषोंके प्रति भी अर्थात्‌ घर्ंसाधक पुरुषोंके प्रति भी कोई यदि 
ईर्ष्या, हेष, विचिकित्सा, ग्लानि रखता है तो उसे स्वयं यह अपनी कमजोरी सोचना चाहिए 
कि मेरे तत्त्वकी स्फूर्ति नहीं हुई है, मलिन परिणामोंमें ही वसकर हम वंध कर रहे हैं । 
परमात्मतत्त्वकी भावनाके बलसे ज्ञानी जीव सर्च ही धर्मोमें जुगुप्साको नहीं करते हैं। वस्तु- 
स्वभावमें विभावसें प्रत्येक जी वमें -वचिचिकित्सा ग्लानिको नहीं करते है। और जिसकी ऐसी 
निर्विचिकित्सा रूप प्रवृत्ति होती है वह धर्मात्माके प्रसंगमें मल मूत्र आदिसे तो ग्लानि करता 
ही नहीं, पर ऐसी भी एक साधारण वृत्ति,हो जाती है कि किसी भी जगह हों, जा रहे हों, 
कोई गंदी चीज पड़ी हो वो उस समय भी नाक भौंह श्रादि सिकोड़नेकी वृत्तियां नहीं होती 
हैं ।“इस कारण यह जीव टकोत्कीरशा ,एक ज्ञायक्रस्वभावमय है, ऐसा उपयोगी है । जो अपने 
निरचल सहज तत्त्वस्वरूपका प्रतिभास॑ बरता है ऐसे जीबको सब ही वस्तु धर्मोमें जुगुप्सा 
नहीं होती है, उसे निविचिकित्स बोलते हैं । । 
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निर्जगुप्स ज्ञानी जीवके विचिकित्साकृत बंध नहीं होता है वर्योकि ग्लानिका परिणाम 
नहीं है। पर द्रव्योंमें देघ करनेके निमित्तसे होने वाला बंध जानी जीवके नहीं होता है । 

खलानिके होने व न होनेका कारणश--गैया ! हेपकी प्रवृत्ति बहुत्त गंदी शवृत्ति है 
मिलता क्या है हेष करके? हेष बरने से वुछ भी टोहाथ न्ही आता है। शोर अपने झात्मा 
को व देहवो उलाय! जाटा है । बिना प्रयोज्न्के दु.ख करता है, वेश व-रता है। दूसरे 
पुरुषोंको द्वेष करनेकी दृत्ति तव होती है जब अपनी पर्यायका अभिमान होता है। मैं ऊंचा 
हुँ, श्रेष्ठ हूँ, धतमें, वलमें, सौभाग्यमें मैं सबसे श्रेष्ठ हूँ, ऐसी परिणति पर जब आत्मीयताकी 
बुद्धि होती है, यही मैं हूं मैं बड़ा हु, तब दूसरे जीवोंसे स्लानिकी देषकी प्रवृत्ति होती है । 

सम्यग्हष्टि पुरुष कैसा स्पष्ट हो गया हैं अपने आपमें ? उसके लिए ग्लानिको बसाने वाला 

विभाव नहीं रहा । वह सब जीवोंको एक चैतन्यस्वरूपनय तकता है ऐसी उसकी पेनी « 
ग्रन्तरमें दृष्टि हो गई है।  - 

अन्तर एिंकी विषयविधिपर एक ह्टप्त--जैसे हृड्डीदा एक्सरा लेने वाला यंत्र 
होता है उसके नीचे पड़ा हुआ पुरुष कपड़े पहिने हुए हो तो भी कपड़ेकी फोटो नहीं लेता 
चमड़ेकी फोटो नहीं लेता, खून, मांसका फोटो नहीं लेता किन्तु भीतरमें जो हड्डी 
दे त्त 


हू उसका 
ही फोटो ले लेता छ ) वह यत्र अन्य सब चीजोंकों छोड़ त 


रह तंच्वनज्नायो 
पुरुष समस्त जीवोंकों निहारक 


र ऐसी उसकी पेनी तीक्ष्ण अन्तरदृष्टि है कि वह उनकी पर्याय 
में के प्रटक वबःर, उनकी देहके भेदमें ते अटकवार होने वाले श्रौपाधिक १रिगामोंमें न वसकर 
ग्रन्तरमें सहज अनादि प्रहेतुक जो चतन्यग्वरूप है उस चअतन्यस्वरूपपर हृष्टि पहुंचती 
है शोर इस तृत्तिस उस ज्ञाबी पुस्पषको सभी जीव प्रभुस्वरूप नजर न्नाते है | जैसे अन्य 

गोमें सभी में राम झौर नारायण देखनेशी जैसी वृत्ति है और जो उनमें ज्ञानी संत लोग 
एए है थे एत्येककोी राम एस प्रकार निहास्ते हैं। इसी प्रकार हत्त्वन्ञानी गीवके भे 
न 


दिस अपना ६ प्रयोग मर रू धटदाक्रर 
श्र 
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जो देखता जानता है सो निग्चयसे अ्पनेको ही देखता जानता है। जैसे खुद हैं तैसा ही तो 
अपना परिणमन होगा ना, जैसी स्वयंकी दृष्टि है उसके खिलाफ भी वुछ है दुनियामें, मगर 
वह उपयोगमें नहीं जंच पाता है। साधारशतया उनके ज्ञाता हृष्टा रहते हैं।। जँसे इन 
व्यवहारी जीवोंमें परके प्रति श्रपनी दृष्टिके मुताबिक श्रनुभव होता है इसी प्रकार तत्त्वज्ञानी 
जीवोंमें अ्रपनी दृष्टिके मुताबिक समस्त जीवोंके प्रति ख्याल और श्रद्धान होता है। जिसको 
सहज केवल शुद्ध ज्ञानमात्र की दृष्टि है भ्र्थात्‌ जिस स्वरूपमें जानन बसा है, जाननसे अ्रति- 
रिक्त कुछ भी विभाव हो उसे स्वरूपमें नहीं लपेटता है, होता तो है मगर स्वरूप रूप नहीं 
जानता है, ऐसा भेद करके तीक्ष्ण दृष्टि रखने वाला पुरुष सब जीवोंके बाह्यस्वरूपको भी 
देखकर उनके बाह्य स्वरूपमें नहीं श्रटकता, किन्तु लतन्यस्वरूपकी अन्तरहष्टि करता- है, 
ऐसी शुद्ध दृष्टि रखने वाले पुरुषके निविचिकित्स अंग प्रक॒ठ होता है । *« « 

रुचिक्रे विषयभृत ५दाथम ग्लानिका क्षभारइ->त्ांटयय यह है ,कि सम्यग्ट्ष्टि जीवके 
वस्तुके धर्ममें, जिस विभावरूप धर्ममे जीव दु:ःखी हीं भान हो सकता है, ऐसे श्लुधा,, तृषा 
झ्रादि भावोंमें और बाहरके जो मलिन पदार्थ हैं-मलमूत्र आदिक उन मलिन द्रव्योंमें ग्लानि 
नहीं होती और विशेषत्नया, .धर्मीजनोंकी सेवाका प्रसंग हो तो वहाँ ग्लानिके अंशका नाम 
नहीं होता । धर्मकी रुचिके आगे मल मूत्र आदि की ग्लानि भी खतम हो जाती है । जैसे 
माँको पृत्रकी रुचिके कारण पुत्रकेः.मलमृत्र आदिकसे ग्लानि नहीं रहती । और यदि रुशखि 
न हो तो ग्लानि करे । जैसे प्रेमसे अबने, बृचक्ष्चेक्नी नाक साड़ीसे भी पोंछ सकती है, दूसरेके 
बच्चेकी नाककों वह माँ भ्रपती साड़ीसे नहीं पोंछसकती है, क्योंकि उससे प्रेम नहीं है । 
यह एक व्यावहारिक बात कही जा रही है ।. जहाँ - रुचि होती है वहाँ ग्लानि नहीं होती हैः 
भ्रौर जहाँ रुचि नहीं है वहाँ ग्लानि होती है“और रागेद्वेष उत्पन्त होते हैं । 

कल्याणके लिये करतंव्य--अपनेको करना*ज़्या है ? जिससे अपनी परिणति सुबरे 
शांति आए वही तो काम करता है। किन्हींकों क्या दिखाना है, क्या बताना है, कहाँ महिमा 
बढ़ाता है, स्वयं अपने आपमें भ्रपना कल्याण करना यही काम करनेको पड़ा हुआ है। सो 
कल्थाणस्वरूप जो खुदका ऐश्वर्य है, स्वरूप है उस स्वरूपैकी-रुचि, जगना चाहिए | जिसको 
कल्याणस्वरूप निज तक््वकी रुचि जग जाती है उस पुरुषको कल्य[रामूर्ति धार्मिक जनोंकी 
सेवामें ग्लानि नहीं होती है । उस़ ग्लानिका कारणभूत जुगुप्सा नाघकी पर्यायका उदय है। 
सानि करने रूप पर्याय जीवमें जीवके कारण नहीं हुआ करती । जीवमें होती तो है, पर 
जीवद्रव्यके स्वभावसे नहीं है। जुगुप्सा नामक प्रकृतिके उदयका निमित्त प्राकर यह जीव 
अपने आपमें अपनी परिणतिको स्वतंत्र रूपसे करता है। जितने पदाथ हैं वे मात्र, अपनी 
परिण॒तिसे परिणमते हैं । दूसरे निमित्तभुत पदार्थोवी परिशत्ति लेकर नहीं परिणमते | स्व- 


के 
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तंत्रता तो इतनी है, श्र चइंकि कोईसा भी विभाव उपाधिरूंप पर-निमित्तके अभावमें नह्ों 
उत्पन्त हो सकता, इस कारण सर्वविकारभाव परभाव कहलाते हैं। इनमें रुचि मत करो 
ग्रौर इनसे अपनेको ग्लान मत बनावो ॥' 

निजु गुप्स ज्ञानीका कार --जुगृप्सा वामक प्रकृतिका उदय होनेपर ग्पने आपकी 
सलानिरूप पर्यायका कर्ता होता है, पर ज्ञानी जीवके परमात्मतत्त्वकी भावनाका ऐसा बल है 
कि उस ज्ञानभावनासे उदय योग्य प्रकृतिको 'संक्रांत कर देता है और फिर उदय रहता है 
तो उसका श्रव्यक्त परिणाम रहंता है। इस कारण सम्यम्दृष्टि 'जीवंको जुगुप्साके कारण होने 
वाला बंध नहीं होता है| वह जुगुप्सा प्रकृति कुछ रस देकर छूट जाती है | वह आगामी 
कालके लिए घंधकां कारण नहीं बनती । इस प्रकार सम्याईष्टि जीव अपने आपकी भावनामें 
सावधान है और दूसरे जीवसे द्वेष, धृण, ईर्ष्या आदि बातोंकों नहीं करता है ऐसे निवि- 
चिकित्सक अंगका धासीे ज्ञानी सम्यग्हृष्टि पुरुष॑ निःशंक होकर अपने आ्रापमें सदा प्रसस्न॑ 
रहता है ॥ * 

ग्लानि भावषसे आत्मधात--रलानि करता एक श्रात्मघातक दोष है । बाह्मपदार्थेसि 
स्लानि करते हुएमें इस जीवको ' स्वरूपकी दृष्टि तो रहती नहीं. ।. बाह्म॑पंदार्थोमें द्ेष. और 
जगता है । ग्लानिका मूलकारण देष है | द्वेपकी प्रेरणामें ग्लानिकी उत्तत्ति होती है। जीव 
जब"सव्वे एकस्वरूप है, उनका सहज सत्त्व सहज लक्षण एक समान है, फिर उनमें से किसी 
को अपना मान 'लिंया,' किसीको पराया मौन लिया, ऐसी जो' श्रच्तरमें वृत्ति जगती है यही 
महाविंषे है। यह सारा संसार झूठा हैः श्रर्थात्‌ परमार्थरूप नहीं है, विनाशीक है और दो 
पंदार्थोके संयोगके निमित्तनैमित्तिक भावसे होने वाला इन्द्रजाल है । यहाँ कोई चीज विश्वास 
के योग्य नहीं है। किसका विश्वास करें,.किसका शररा भानें, यह जीव मोहमें विश्वास करता 
है अपने परिजनोंका, कुटुम्बका, मित्रोंका और चाहें. वे परिव/रके लोग मित्र जन भी अ्रन्तर 
से अपने कषायके अनुसार प्रेम दिखातेः हों, आज्ञा मारते हों, पर वस्तुके स्वरूपको मेट कौन 
देगा ? जब पापका उदय श्रायगा तब संब ही विपत्ति बन जायेंगी अ्रथवा जब श्रा्युकर्मके 
विनाशका समय होगा तो कितना 'ही कोई प्रेम करने वाला हो, कोई बचा तहीं सकता । 

यथॉर्थज्ञानकों हिंव्की[रिता--भेवा ! यथार्थ ज्ञान जीवको रहे तो विंहलता नहीं हो 
सकती । अपने एुँत्र परिक्रमें विशेष राग और मोह परिणाभ 'रहेगा तो उसमें वेदना ही 
बढ़ेगी, शांति नहीं.हो सकती है। जो मिला है उसके ज्ञाताद्रष्टा रहो, घरमें थे पृतन्र हैं, रहो, 
उनके ज्ञाता रहो 4 है वे भो एक जीव | और संयोगवश इस घरमें झाकर जस्मे हैं, पर ये. 
ही मेरे है बाकी सब गर हैं, इस प्रकारको जो अंतरंगमें श्रद्धा है यह श्रद्धा ही इस जीवको 
अंधेरेमें "पटक देती है। उससे कोई सारभृत बात॑ नहीं निकली । जैसे किसीसे राग करना 


४6० समयसार प्रवचन नवम पुस्तक 


आत्माका विनाश है, इसी प्रकार किसीसे हेष करना भी आत्माका विनाश है । राग श्रौर 
दैेष इन दो पाठोंके बीच यह जीव पिसता चला' आया है । करना कुछ पड़े पर ज्ञान यथार्थ 
रखो । जो बात जैसी है वैसी ही माननेमें कोई श्रम नहीं होता है । घर है, वही है, ठीक है, 
रहना पड़ रहा है, रहना ठीक है | बात वही करना है जो कर रहे हो इस गुहस्थावस्थामें, 
पर यथार्थ ज्ञान भी अन्तरमें बनाए रहो तो उसमें फर्क कहाँ आ्राता है कोई सम्पत्ति घठती 
है या परिवार नष्ट होता है ? बल्कि यथार्थ ज्ञान होनेके कारण न तो रागकी वेदना सता- 
येगी और न चिताएँ सततायेंगी | इस कारण यथार्थ ज्ञान रखना इसमें ही अपने आपकी 
रक्षा है । 

सम्यज्ज्ञानसे ही आत्मरक्षा--आाप जीवोंकी रक्षाका उपाय इस लोकमें और कुछ 
दूसरा नहीं है। किससे अ्रपनी रक्षा हो सकती है ? सभी दूसरे अ्रक्षित हैं। जिनको हम 
दूसरा मानते हैं और पर्यायक्री मुख्यतासे जो हमृ ढाँचा देखते हैं वह ढाँचा ही स्वयं अरक्षित 
है । जो स्वयं मर मिटने वाले हैं वे हमारी रक्षा कैसे कर सकते हैं ? हमारी रक्षाका करने 
वाला न तो कोई अन्य चेतन पदार्थ है और न कोई श्रचेतन पदार्थ है। हमारी रक्षा करने 
वाला हमारा सम्यरज्ञान है। हम स्वयं सुरक्षित हैं, अरक्षित हैं कहाँ जो हम घबड़ाएँ। 
हाँ व्य्थंकी हुठ की परपदार्थ मेरे तो कुछ नहीं हैं और उनमें हठ कर जायें कि थे मेरे ही हैं, 

नहें मेरे ही पास रहना चाहिए था, इन्हें मेरे पास रहना पड़ेगा, इस प्रकारका एक व्यर्थेका 

हठ, व्यर्थंका ऊषम मचायें तो अंपने ही इस दुराचारसे “हम स्वयं दुःखी हो जाते हैं । 
हमारा स्वरूप सुरक्षित है, ऐसे सुरक्षित ज्ञाजनंद मात्र सहज आनन्‍्दका निधान छुद्ध ज्ञायक 
स्वरूपसे विमुख होना यह परमार्थसे बड़ी जुगुष्सा हैं। अपने आपके प्रभ्ुस्वरूपसे मुंख मोड़े 
रहना यही परमार्थसे ग्लानि है । 4 

स्वरूपविम्मुखतामें अशरणता--अपने श्रापके स्वरूपसे प्रभुख्पसे ग्लानि करके यह 
जीव कहाँ शरण पायगा ? जहाँ जायगा वहाँ ही फुटबालकी तरह ठोकर खाकर वापिस 
आयगा । किसी शरण मैं जाऊँ ? ये दिखने वाले चेतन पदार्थ जीव च्स आदिक, मनुष्य 
आदिक पशु पक्षी, ये स्वयं कषायसे भरे हुए हैं। इनके स्वार्थममें जहाँ घकक्रा लगा तहाँ ही 
आपसे मुख मोडू लेंगे । कोई भी हो, रवरूपको कहाँ टाला जा सकता है ? जो पुत्र, मित्र 
आपको बहत अधिक प्रिय लग रहें हैं उतके स्वार्थमें कुछ धक्का. तो लेंगे; फिर देखो आपसे 
वात्सल्य रखब्ने हैं कि नहीं । ज्ञहीं वात्सल्य रख सकते हैं। तो यह समस्त व्यवहार कषायसे 
कषाय मिलनेका है | यहाँ कोई किसीसे प्रीति नहीं करता । कोई भी हो । भगवान है वह 
तो प्रीति रंच-भी नहीं करता»है । भ्रौर भक्त है सो उ्यवहारभायामें ऐसा कहा. जाता है 
कि भक्त भगवानसे प्रीति कृरता है। पर वास्तवमें भक्त अपने ही मंद कषायसे जो स्वयं 
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भक्तमें होने वाली बेदना है, परमात्मंस्वरूपके स्मरराका जो अनुराग है उसकी दूर करनेके 
लिए उस पीड़ाको शांत करनेके लिए चेश्टा करता है। और वास्तवमें अनुराग करता है तो 
अपने गुणोंके विकासमें अ्रनुराग करता है | 

प्रमार्थजुगुप्सा महान्‌ अपराध--श्रपते आपकी प्रश्चुताके स्वरूपसे प्रतिकूल रहना 
यह सबसे बड़ा दोष है। यही परमार्थसे जुगुप्सा है। धर्मस्वरूपमय निजपरमात्मतत्त्वसे 
ग्लानि करना, मुख मोड़े रहना यहः महाद्‌ अपराध है और केवल अपने आपके प्रश्चु पर 
अन्याय करने मात्रका ही अपराध नहीं है, किन्तु जगतके समस्त जीवोंपर सवे प्रश्ुवोप॑र बह 
अन्याय है, अपने आपके स्वरूपका पता न हो सके, यही निज प्रश्ुपर श्रन्याय है, अनन्त 
प्रशुुवोपर अन्याय है। सम्यग्हृष्टि पुरुष अपने श्रापके स्वभावसे विमुख नहीं होता, अपने 
स्वरूपसे जुगुप्सा नहीं रखता किन्तु रुचि रखता है |“ इस धर्ममय आत्मप्रश्लुकी सेवामें रहकर 
कोई कष्ट भी भोगना पड़े, उपद्रव उपसगे भी सहना पड़े तो भी उनमें विषाद नहीं मानता, 
अपने परिणामोंक्रो म्लान नहीं करता, ग्लान नहीं होता । यही है परमार्थसे तिविचिकित्सक 
अंगका दर्शन । 

प्रमाथनिर्विचिक्रित्सित अछुकी मूतियां--गजकुमार, सुकुमार, सुकौशल और और 
भी अनेक सुनिराज, पांडव, सनतुकुमार, चक्री, अभितन्दत आदि चतुर्थकालमें कितने ही 
विरक्त मुनिराज ऐसे हुए हैं जितपर घोर संकट श्राया था। स्थालनी आदि पैरोंका भक्षण 
कर रहे थे | तो क्या उनसे थोड़ा फ़ुकार भी नहीं देते बनता था ? भरे उन स्यालस्थालि- 
नियोंको श्रगर तेज आ्ाँखोंसे देख लेते तो कभी के भाग जाते । क्या उनके हटाने में बड़े बल 
की जरूंरत थी ? किन्तु उन सुकुमार मुक्रिजने अपने आपमें जो निविकल्प परमात्मस्वरूप 
का दर्शन पाया था उस परमात्म प्रभ्ञुके मिलनेसें, उस परमात्म प्रभ्ुकी उपासनामें इतने 
रुचिया -थे कि जिस रुचिको भंग करनेके लिए उन्हें स्थालनी हटानेका विकल्प भी नहीं 
आया । वे थे परमार्थसे तिविचिकित्साकी भूंति, जो धर्स स्वभावमय, श्रपने आपके प्रभ्ुकी 
उपासना से रंच भी विचलित नहीं हुए । बड़े-बड़े बली शुर, वीर, सुभट मुनिराज जो हजारों 
सेनिकोंका मुकाबला करनेमें - लीलामातसे सफल हो जाते थे, श्रब जब विरक्त होकर इस 
परमात्म स्वभावकी साधनामें लगे तब उन्हें इस प्रभ्॒ुस्वरूफ इतनी महती रुचि जगी कि 
इसमें भंग करना उन्हें सुहाया नहीं । चाहे शरीर जले, "'बले, कटे मिटे, छिदे-भिदे,- जहाँ 
चाहे तहां जावे, पर अपने श्रानन्दको, श्रपने प्रभुस्वरूपकी उपासनाकौ छोड़ने का उन्हें भाव 
नहीं जगा । ५७० 

बतमान विकल्प बनाकर भविष्यमें निर्विकल्फ्सा की... आशा व्यथे--पहाँ सामायिक 
करते हुएमें एक चींटी ऊपर चढ़ी हो, चाहे वह काट न रही हो, केवल बैठी हो या जरा 
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चलती हो तो इतना भी कितने ही * भाई सहन-नहीं कर पाते हैं और उसको श्रलग हटाते 
हैं और ऐसी मुद्रा बनाते है कि इसके हट जानेकेः बाद फिर बढ़िया ढंगसे सामायिकमें मस्त 
हो जायेंगे । अरे जब पहिले ही ग्रासमें मकक्‍्खी गिर गई तो श्र भोजनका क्या ठिकाना ? 
जब इस पहिले ही श्रवसरमें चींटीके चढ़नेके उपद्रवको'नहीं सह सकते, विकल्पोंका उपादाने 
रखा तो अश्रब आगे निविकल्पताका क्‍या भरोसा ? सम्यग्हष्टि जीव अ्रपने इस शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
की रुचिमें इतना दृढ़ है कि वह इसकी साधनाके समक्ष अ्रन्य सब बातोंको भश्रत्यन्त अ्रसार 
और हेय समभता है | ऐसे निविचिकित्सक श्रंगके साक्षात्‌ मूर्ति मुनिराज ज्ञानी संत हैं । वे 
ज्ञानी संत न तो क्षुधा तृषा आदि वेदनामें विशाद मानेंगे, न अपने को ग्लान करेंगे और न 
बाहरी पदार्थ हड्डी, माँस, मल, मूत्र, आदि गंदे पदार्थोको देखकर वे उनसे द्वेष करेंगे । 
स्लानि न करेंगे। अश्रब' भी देखा जाता है कि जो विवेकी, धीर, उदार, विरक्‍त शआत्मतत्त्वके 
रुचिया श्रावकजन होते हैं. वे भी व्यवहारके अ्रपवित्र पदार्थोक्ों देखकर नाक, भौंह सिकोड़ने 
की श्रादत 'नहीं रखते हैं ।5 ' 
वास्तविक अपवित्रताका स्थान--इस जगतमें अ्रपवित्र पदार्थ है क्या ? किसे कहते 
हैं श्रपवित्र पदार्थ, युक्तिपृ्वक निरखिये । नालियोंमें जो गंदगी बहती है उसे अ्पवित्र कहते 
हैं क्या ? भला बतलावो कि जो अ्रपवित्र कहे जाने वाले स्कंघ हैं उनमें अ्रपवित्रता आयी 
कहां से ? मल, मृत्र, बहता होगा अथवा कुछ कीड़े मकोड़े झ्रादि जानवरोंका विध्वंस हुआ 
होगा । इन सारी बातोंका जो मिश्रण है वही तो नालियां हैं, श्रर्थात्‌ शरी रके सम्बन्ध वाली 
चीजोंका वह समूह है | तो शरीर गंदा 'हुआ । जिस शरीरके मांस, मज्जा, मल, मूत्र, 
हडडी, चर्बी श्रादि अपवित्र माने जाते हैं वह शरीर ही अपविन्न है। श्रब और विचारिये 
कि यह शरीर क्यों भ्रपवित्र हो गया ? जिन परमाणुवोंसे यह शरीर बना वे परमाणु जब 
तक शरीररूप नहीं बने थे तब तक लोकमें बड़े शुद्ध स्वच्छ थे ।'जब तक शरीररूप परमाणु 
न बने थे तब तक उन आहारवर्गणावोके परमाखुवोंका कया स्वरूप था ? क्‍या हड्डी 
मांस आदिरूप ही' थे, जिनसे श्रब॒ हम ग्लानि-किया करते हैं ? नहीं थे । जीवका सम्बन्ध 
हुआ, शरीरकी रचनाएँ हुईं और इस शरीरमें ऐसी गंदी, अपवित्र मांस आदिक धातुवें 
उत्पन्त हुईं तो शरीरका जो मूल आ्राधार है, स्कंध है, परमाणु पुछ्ज है, श्रौदारिक वर्गणायें 
श्राहार वर्गणायें ये तो बड़ी अच्छी थीं, पवित्र थीं। पवित्र होनेपर कोई अपविन्रका सम्बन्ध 
हो जाय तोः अ्रपवित्र बना करता है । शुद्ध नहाये धोए लड़के को नालीसे भिड़ा हुआ लड़का 
छू ले तो वह नहाया धोया लड़का अपवित्र माना जाता है। श्रन्य पवित्र वालकोंकी एक 
गंदे बालकने स्पर्श कर लिया ना, तो थे जो आहारवर्गण्यायें लोकमें बड़ी श्रच्छी विराज रही 
थीं उनको इस मोही जीवने छू लिया, ग्रहण कर लिया, छू तो नहीं सकता, ग्रहण तो नहों 
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कर सकता, पर ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है कि ऐसे मोही मलिन जीवोंका प्रसंग 
होनेसे यही वर्गणाएँ शरीररूप परिणम कर बुरी हो जाया करती हैं। तब शरीोरके परमा- 
णुवोंको जिसने छू कर गंदा बनाया है वह गंदा हुआ या शरीर गंदा है। वह मोही जीव 
गंदा हुआ । 
जीव पदाबमें अपविश्र भाव--भ्रब उस मोही जीवकी भी चर्चा सुनो वह जो जीव 
हैं, द्रव्य है, एक चेतन पदार्थ है, वे द्रव्य तो सब एक चेतन समान हैं, केवल ज्ञायकस्वरूप 
है, चैतन्यस्वभावरूप हैं। उनके स्वभावमें कहाँ गंदगी बसी है ? ये जीवद्रव्य भी अपने 
स्वभावसे मलिन नहीं है । पर इस जीवका जो विकारपरिणमन हुआ है, रागह्वेष मोह 
“भाव जगा है यही अपविन्न परिणमन हैं। तो लोकमें सारी अ्रपविन्न चीजोंके कारणको 
विचारा जाय तो अंतमें मिलिगा सबसे श्रधिक अपवितन्र तो रागद्वेष मोह मिलेगा । इस तीवोंमें 
रागद्वेष तो एक शाखाकी तरह है श्लौर मोह उनकी जड़ है | इत तीचोंमें भी प्रधिक अपवित्र 
क्या है ? ग्रपेक्षाकृत बात देखो--लोग द्वेषसे बड़ो घृणा करते हैं। कोई जीव द्वेषी है, बर 
रखता है, लड़ाई भगड़ा करता है, हेष दिखाता है तो उसके द्वेषसे लोगोंकों बड़ी नफरत 
होती है। कैसा बेडंगा भ्रादमी है, हेष ही ढेष करता है । देषभा३क्ों लोग बुरी दृष्टिसे देखते 
हैं, किन्तु यह तो बतलावों कि यह द्वंघ क्या द्वेषके लिए ही श्राया है ? द्वेषका प्रयोजन कया 
हेष करना है ? नहीं.। द्वेष किसी रागके कारण आया है। हेषका प्रयोजन किसी रागका 
पोषण है किसी बातमें राग श्राये बिना परसे द्वेपकी उत्पत्ति नहीं हुआ करती है । जो 
मनुष्य बँठे ही ढाढ़े प्रकृत्या किसी भी धर्मात्मा जीवसे हेष और ईष्यॉका परिणाम बनाते हैं 
श्रौर अ्रपने श्रापमें जलते धुनते हैं, श्रपनती परिणतिका राग, अ्रपने आपकी पर्यायको प्रापा 
मानकर, उसके बड़प्पन रखनेका परिणशामरूप जो राग है उस रागकी प्रेरणासे वह धर्मा- 
त्माजनोंसे भी हेष रखता है । तब द्वेषसे भ्रधिक गंदा राग हुआ ना । 
रागकां मुल मोह--भ्रब रागकी भी बात देखिये-इस जीवको खामोखां राग हो 
क्यों गया ? 'जब कोई वस्तु प्रपनी नहीं है, किसो' परपदार्थसे अपना हित नहीं है तो यह 
रागभाव जग क्‍यों गया ? इस रागभावके जगनेका कारण है मोहभाव | इसे श्रज्ञान है, स्व 
ओर परका विवेक॑' नहीं है, भिन्‍न-भिन्‍त स्वहूपास्तित्वकी निरख नहीं है। वह जानता है कि 
किसी पदार्थसे किसी दूसरे पदार्थेका कुछ काम होता है, बनता है मैं किसी दूसरेका कुछ 
भी कर सकता हूं, कोई दूसरा मुझे कुछ भी कर सकता है। निमिचनैमित्तिक< भावपूर्वक 
श्रपने झ्रापके चतुष्ट्यमें षरिणमन होते रहने की वात इसके उचैयोगमें नहीं है । कतृ त्व बुद्धि 
झोर स्वामित्व बुद्धि समाई हुई है । इस कारण यह जीव परसे राग करता है ॥ तो उस राग 
भाषका कारण है भ्ज्ञानभाव, मोहभाव । इस मोहभावके वश होकर जो जीव सहज ज्ञाना- 
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नन्‍्द निधान निज परमात्मास्वरूपकी रुचि नहीं करता, उससे श्ररुचि रखना, विमुख रहता, 
वही है परगार्थसे विस कित्सक प्राणी । 
निविचिकित्सित अड़की मूर्ति जयबंत हो--जो महाच्‌ श्रात्मा प्रत्येक परिस्थितियों 
में भ्रपने आपके प्रभ्न॒स्वरूपकी रुचिमें हृढ़ रहता है इस धर्मस्वभावमय आात्मतत्त्वकी उपासना 
में इतना रुचिवान है कि उपद्रव उपसर्ग कुछ भी श्राए तो भी विषाद नहीं करता, खेद नहीं 
मानता, वही है परमार्थसे निविचिकित्सा श्रंगका दर्शन । जैसे माँ अ्रपने बच्चेमें रुचि रखती 
है तो बच्चेके नाक निकले, मलमृत्र निकले तो भी उस स्थितिमें विधाद नहीं मानती । जैसे 
कि और माँ किसी दूसरे पुत्रसे ऐसी बात हो जाय उसके शरीरपर, कपड़ोंपर, तो वह खेद 
मानती है, भल्‍ला जाती है। इस माँको कुलभुलाहट नहीं होती है, खेद नहीं होता है, इसी 
प्रकार श्रन्‍्य धर्मात्माजनोंकी सेवामें रहते हुए ऐसी ही बात झ्राए तो वह धर्मात्मा पुरुष खेद 
नहीं मानता और चेंतन्यस्वभाव धर्ममय अपने आत्मतत्त्वकी उपासनामें रहते हुए श्षुधा, 
तृषा, निन्‍्दा, दरिद्रता कुछ भी बातें उपस्थित हों, तो उन परिस्थितियोंमें छेद नहीं मानता, 
विशाद नहीं मानता । अपनी रुचिकी घुनमें ही बना रहता है | ऐसे निविचिकिस्सक अ्रंगकी 
मूर्तिरूप ये ज्ञायकस्वभावी जंयबंत हों और इनके उपासनाके लिए ऐसा बल प्रकट हो कि 
हम धघर्मात्मा पुरुषोंकी सेवामें रहते हुए खेद, विषाद, थकान न मानें और उतके रत्वनत्रय 
गुण स्वरूपकी महिमामें हमारा उपयोग बना रहे । भैया ! दोष भ्रहरा करना, घृणा करता, 
सलानि करना, विमुख रहता, ईर्या करना, इन दोषोंसे इन विपत्तियोंसे दूर बना रहें, ऐसा 
यत्व करता, सो मोक्षमार्गका इस निविचिकित्सक अंगमें एक महाच्‌ पुरुषार्थ है । 
अब अमृढ्टृष्टि अंगका वर्णोन करते हैं । 
जो हवइ असंमूढो चेदा सहिद्दी सब्वभावेसु । 
सो खलु अमृढदिद्वी सम्मादिद्वी मुरोयव्वोी ॥२३२॥ 
अमढदृष्टिका स्परूप--जो जीव सर्वेभावोमें अमृढ़ है, समीचीन दृष्टि रखता है वह 
ज्ञानी पुरुष निवचयसे अमृढ़हृष्टि सम्यग्हष्टि जानना चाहिए । झ्ात्म+का जो सहज अपने श्रापके 
सत्वके रससे जो परिणाम है उस श्रसाधारण भावके अतिरिक्त अन्य जो भी भाव हैं उनमें 
जो मुग्ध नहीं होता अर्थात्‌ उन्हें आ्रात्मरूपसे नहीं अपनाता उसे अमसृुढ़दृष्टि समभना चाहिए। 
: “मैं क्या हूं, इसके. उत्तरमें जिसकी दृष्टि श्रनादि अनन्त ध्रूव ज्ञायकस्वभावपर पहुंचती है और 
उस ध्रव पारिणामिकर भावसते भिन्‍न जो अन्य भाव हैं उन भावोंमें श्रात्मरूपसे श्रद्धान नहीं 
- होता है उसे अमढ॒दृष्टि कहंते हैं ॥ यह जीव बाहरी पदार्थोको श्रपना मानता है, यह व्यवहार 
कथन है । उन्हें नहीं मानता है किन्तु जिस प्रकारका ज्ञान बना, ज्ञेयाकार परिणमन्र हुश्रा 
ऐसी परिणतिमय श्रपने आपको जानता है। अन्य पदार्थोका जानना व्यवहारसे कहलाता 
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है । प्र्थात्‌ अन्य पदार्थो्में यह जीव तनन्‍्मय नहीं हो सकता । यद्यपि अज्ञानी जीवके लिए 
यह ॒कहा जाता है कि यह किसी श्रन्‍्य पदार्थसे तन्मय हो रहा है, फिर भी वास्तवमें वह 
ग्रज्ञानी भी किसी परपदार्थममें नन्‍्मय नहीं हो सकता । वह तो जिस प्रकारकी रचना अपने 
आपमें बना रहा है उसमें ही तन्‍्मय है । 

महरष्टिके लक्ष्यंस्थान--यह जीव किसे श्रपना मानता है ? शरीरको आपा रूपसे 
श्रद्धान करता है। यह शरीर निज सहज चैतन्यभावसे अत्यन्त विपरीत है । और इससे गहरे 
उतरें तो श्रागमसे जैसा जाना है उस प्रकारसे रचे हुए ज्ञानावरणादिक द्रव्यकर्मोंकी आपा 
मानता है । अथवा उन द्रव्यकमोके विपाकर्में होने वाली जो आत्मश्ूमिमें परिणति है उसे 
यह मैं हूं' ऐसा मानता है । तब कषाय्‌ करते हुएमें विषय कषाय करते हुए 'यह्‌ यही तो मैं . 
हूँ” ऐसा श्रभेद श्रद्धान करता है, रागादिक भावोंसे भिन्‍न मैं कुछ हूँ, ऐसी दृष्टि नहीं पहुंचती 
है, न उसे निज ध्र्‌व पारिणामिक भावोंसे भिन्‍न रागादिक भावोंको आत्मस्वरूप मानता है 
वह मह्दृष्टि है। उसे अन्य भावोंमें मोह हो गया है। अन्य भावोंको ग्रात्मरूपसे ग्रहण करता 
है, और शभ्रन्तरमें चलें तो क्षयोपशमिक विकल्प हो रहे हैं, छुटपुट ज्ञान हो रहे हैं उन्हें यह 
जीव आत्मस्वरूप, मानता है। 

ज्ञानविकल्पोंमें मुढ्दष्टितां--क्षायोपशमिक ज्ञान-विकल्पोंकों झात्मस्वकूप मानता 
है, इसका प्रमाण यह है कि किसी जानकारीके समयमें जब परस्पर कोई विवाद हो जाता 
है तो अपना पक्ष गिरनेपर वह अपनी बड़ी हानि अनुभव करता है, शौर ऐसी स्थितिमें 
अपनेमें क्रोध मान कर लेता है। वह श्रपनेको बरबाद सा अनुभवने लगता है। यह है 
क्षायोपशमिक विकल्पोंमें श्रात्मस्वरूप माननेका फल । उस जीवने निज स्वभावसे भिन्‍त 
ज्ञानादिक क्षायोपशमिक विकल्पोंमें श्रापा स्वीकार किया है। अभी इसके श्रन्य भावोंमें 
मोह है। है 

शुद्ध परिणमनमे भी आत्मद्रव्यत्वक्षी अम्ुग्धता--इससे और अ्रन्तरमें चलते हैं तो 
परिपूर्ण ज्ञान, परिपुण' विकास, शुद्ध परिणति, केवलज्ञान जैसे कि बांचा है, सुना है, जाना 
है। उसके महत्त्वको जानकर उस परिणतिके लिए श्रपत्ता उपयोग विकल्प बनाकर ऐसा हरी 
मैं होऊ, यह ही मैं हूं, यद्यपि विकासकी बात ठीक है किन्तु जिसे निज ज्ञायकस्वरूपका 
परिचय नहीं है, वह केवलज्ञान झआदिक शुद्ध भावोंके पानेका भी विकल्प बनाए तो उसके 
लिए तो वह परिणाम ऐसा है जैसा किसी भअन्यके प्रति: परिणाम करता हो | वे केवल 
ज्ञावादिक पर्यायें मेरो परिशति हैं, भेरेसे प्रकट होती हैं, वह क्षण-क्षणका निरंतर अनच्तकाल 
तक सहश चलने वाला परिणमन है; मैं एक ध्रू व ज्ञायकस्वरूप हूं, ऐसा जिसे बोघ नहीं है 
वह पुरुष उ्तमें उपयोग लगाए और उपयोग लगाते सैमय वह अपनेको वैसा हो अनुभव 
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वरे-जसा आत्मरूप प्रतुभव-,करता है। और आत्मद्रन्यरुप अनभव-कैरना सो ज्ञायकस्वरूपसे 
अपरिलित पुस्पका एक काम है, एक टंकोत्वीएवत्त निग्चल जआयकरवभावमथ प्र्मपारि 

णामिक भाव्रर्प निज अत्त्यस्थभावके अतिरिक्त अन्य भावोंगें आ्रात्महप शद्धान करना 
यह ही में समंग्रःप्रात्मद्रंब्य हूं, .सो ते सब मोहकी जातियाँ है है 

अमठ्ण्टिकां  झातृत्व-- यह जीव सर्व भावोंमे असंम्मुढ़ है, यथार्थ हृष्टि:रेखता 

उम्न. ही'पुरुषको सम्यरृष्टि जायो । सम्बन्धष्टि सर्व पदार्थोका बथार्थरवरूप जानता ,है,>उसकें 
रागह्प स्मोंहका परिणाम नही है, अ्रतः-अ्रयंवार्थ दृष्टि -सहीं है। चारित्र मोहके उदयसे -इष्ट 
ग्रनिष्ट भाव उत्पन्न होते हैं, उनतकी उदयकी खलवत्ता जानकर उन भावों कर्ता नहीं होता 
है उन रूप, अपने आपका श्रद्धातन नहीं करता है। विश्येप॑ विह्ंलता होनेके कारण पर: 
भावोंमें आत्मस्वरूपका अनुभव करता है 3) जिस परदार्धविषयक रोग है उस रागके अनुकूल 
एंदीर्थकी परिणमन ते देखकर अपने आपमें. खेद करने लग्रता-हैं । “विशेष विल्ललता इस 
कारण होती है कि उस रागंपरिणमनमें ही आपाके स्वछपका श्रद्धांन हैं। "यदि उस काल 
में. इस रागस्वरूपमें आपाका श्रद्धान ने हो तो वहाँ विछलतो ल हों सके. “अपने आपके 
विनाशकी शांका संबं शंकाझ्रोंका मूल बनती हैं। .झौर प्रशन गंवा यही कहंलाती है, ऐसी 
दावा, ऐसा व्यामोह सम्यग्दृष्टि 'पुरुंचक्रे नहीं होता है । 

“/ » « शद्वात्ममावनासे अमढता एवं कापथर्में अनास्था--जों . जानी निज शुद्ध आत्मामें 
श्रद्धान, ज्ञान भोर अनुचरणके .रूपसे अर्थात्‌' निश्चय सत्नत्रयकी भात्रनाके बलसे शुर्भ अशुभ 
४ क्लमंजनित, परिणामोंमें मुग्ध नहीं होता है उसे अमृढ्हष्टि जानना । अपने घर व पारिणामिक॑ 
ज्ञानस्वमावसे भिन्‍न किसी भी परपदार्थमें-मुग्ध'न होता चाहिए 4 परिणतियोंकां-. व्यामो 
व्यय मभेके। स्थान है, वह ज्ञानी जीव-निशचयकरि सम्यस्हृष्टि. है 4 जिसको अश्लुव झौपाधिक पर- 
भांवोमें: हीं जो कि.जीवके स्वतत्त्व है श्र्थात्‌ ब्रात्मामें परिणत होते हैं उनसे भीभोह न 
रखुता, हो जह सम्यग्हष्टि पुरुष किन्‍्दीं बाह्य पदारथोमिं कंसे मोह रख सकता है ? जिनके 
उपंयोगमे 'ऐसे'स्वभावकी हढ़ता हैं वे कदाचित्‌ कुदेव; कुणास्त्र, .कुगुरु; कुधर्म-इनमें कोई 
»“चमत्कार भी देखें तो वह उनमें स्थामोह नहीं करता- है, भौर उन - चमत्कारोंके कारण सउ 
कुपथोंकों यह सम्यक्‌ सोच ले ऐसी प्रवृत्ति सम्यग्वश्मिं नहीं; होती हैःमटएक हषंत:द्विया गया 
" है-पुराणोंमें रेवैंती नामक रानीका [* एकल्सुनिराजने रेवती' रानी के- भ्रमूढृहृष्टि : झंगेका वर्णोन 
* किया, प्रशंसा की | तो सनते हैं कि अंभवयसेम मुनि हो, ग्रा कोई हो; उसको.यहें .जिशसा 
'हुई कि> देखें तो सही .कि कैसा इसका ईढे श्रद्धांत-है। यो. किसी देवेने परीक्षा-की हों. [:अहयां 
का रूप रखकर बड़ा चमत्कार बताया ) सारी .दुद्विया. उस्सेकी :झोर भ्रुके, पर रेचृती-रानीका 
चित्त त/डिगा"। और-और देवत।बोंने क्ैसा, उंत पुराण वर्णन है,-अ्रपना भ्राडम्बर दिखाया 


मर 


शरद्धासे विचलित- नहीं होता है उस ही आत्माकों अमृढर ित्व: कहते हैं ५ : 
2] चिप “इस से ष्टिकें निज भमिकामें 
में:मी शानीके अम्मी हर-इस- सम्यंग्‌_ हृष्टिके निज. भु 


श्रन्य वर तुवोका चतुष्ष्य उन अध्यम ही! है + ऐसा दिखाकर इसे जिज्ञांसु ब्मुमुक्षुकी एकत्वस्वरूप 
में कराया-गंग्रोः /किंसी परका- विकुल्म, न उठे झोर यह अपने शुद्ध ज्ञॉयक- 
इसके लिए. पनिदेंधयनृयूसे ज़यकेस्वभांव इसे पहिचामक्षायां गंया हैं।। 


वि, हैं स्‍्वंका अनुभव होना । अनुभवका अर्थ 
को कॉहए सानना । जानने और माननेंकी कलामे 
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 इहद . समयसार प्रवचन नवम- पुस्तक 
अनुभवना | स्वका अनुभजना क्‍या है ? स्वका जानता ही तो स्वका अनुभवता है ।- दृढ़तासे 
निश्चलतासे अभेद विधिसे जाननेका नाम अनुभववा है । स्वका अनुभवना, स्त्री किस प्रक्वार 
जानें तो बन,सुक्ता है | इस निज अआात्मतत्त्वको क्या -विविध सीडी पर्यायकूप देखते रहें 
तो स्वका अनुभव हो सकेगा ? क्या उस जाननके साथ इस ज्ञोतांके अभेद अनुभवत बन 
सकेंगे ? अ्रथवा उन व्यञंजंन वर्यायोंको भी छोड़िये, 'विभाव:गुणप्रययायीरूप अपने श्रापको 
जानें तो क्‍या उनसे स्वका भनुभव हो सकेगा ? अ्रथवा श्ेदवृत्तिसे जिसने स्वभाजपर्यायको 
भी जाता-.तो कया वहाँ स्वके भ्रनुभवकी स्थिति हों. सकेगी ? ह 
सहजज्ञानानुभूतिमें स्वानुभूति--रवकोी किस प्रकार जानें कि निजका अनुभव' हो 

सके ? अब द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावपें-रो:मिडरूप द्रव्य विस्तार रूप, क्षेत्र.और : मरिशातिरूप 
काल-इन तीनोंकी अपेक्षा न रखकर.अर्थात्‌ इनका आश्रय नैंटलैंकर: शर्म चलना ।* हैं तो 
वे सही, पर उनका श्राश्नय लेकर भ्रर्थात्‌ - उन-उन्‌ कप . अग्ने आत्माकों तिरखने पर-इस 
ज्ञाताको अभेद वृत्ति नहीं होती है । उस चतुष्टपमें से .जीवद्रव्यके लिए भावोंक्तन-ज्ड़ा प्रधान 
स्थान है । वे भाव भेदरूप और अभेर्रूप. दो प्रकारसे निरखे जाते हैं। भेदरूप भावषमें तो 
दक्तियाँ और गुणदृष्टिमें श्राते हैं। सो उन शक्तियोंमें से , किसीःओं शक्तिंकंप किसी भी गुण 
रूपसे ग्रात्मामें निरखनेपर चंकि भेदवृत्तिसे गुणोंको देखें रहा है. तो वहाँ जानने वाला 
यह और जाननेमें श्राया हुआ-यह,, यों हंत दिखा'ना/.:इप्नें-अकार अंशग्रंशीका भेद रहता 
है। जिस कालमें इससे भी और अन्तस्में उतरकर सर्वगुणोक्रा' प्रतिनिधिस्वरूप असाधारण 
रूप जो ज्ञायकस्वभाव है, चेतन्यस्वभाव है जिसका कि परिसाज्नन्ञ नापृल्व, हैः वह ज्ञाता अपने 
ज्ञातृत्व परिणमनके स्रोतरूप ज्ञानस्वमाबुक्के - जाननेमें लग जाय तो इंस पद्धतिमें जो जानने 
वाला है वही ज्ञेय घन जाता है भ्रौर इस ज्ञात, ज्ञाता, ज्ञेयकी अमेदानुभुतियें इसके स्वानुभव 
जगता है | इसे सीधे शब्दोंमें यों कहना चाहिए क्रि. जो सहज ज्ञानकी अनुभूति है वही 
आत्माकी भअनुश्नति है।. हे 

... स्वरूप परिचय बिना मनचाही कल्पन्ता--जब तक सिजि:ज्ञाग्रकस्वरूपका परिचय 
और अनुभव नहीं होता है तब तक यद जीव भिन्‍नन्‍भिन्‍न प्रकारके पेरसाॉवोमें-प्रात्मरूपका 
श्रद्धान करता है--यह मैं हुँ। जिसकी समभमें जो श्रपने निकटमें श्राया उसें-ही आपारूा। 
मानने लगता है | इस पिडके भ्रच्तरमें अमूर्त चेतन्यस्वैज्लवमात्र चेतनपदार्थ है ऐसा जगतके 
प्राशियोंकों पता नहीं. है | जिन्हें पता है उन्हें अंतरात्मा कहते हैं ॥ . निजस्वभावका परिश्य्र 
न होनेसे पद-पदर्म छोटी-छोटी घटनावोंमें भी यह जीव अपने ओआफ्को--विश्वास पर्यायमें है, 
इस मुद्रासे बात करता:है.। लो यह मैं आया, अ्जी इसे मैं कर दूग्ा,.आप क्यों-लकलीफ करते 
हैं? यह तो सब मेरी लीलामात्र्में हो जायंगा । अपनी विभावहूप परिंणतियोंमें, कलात्नोंमें 


समयसार प्रवचत नवम पुस्तक । डहह 
अहंकार, कु त्व, मोह ये सब बनता रहे + ह 
-.»« असकूइंश्टिखका प्रताप--यह सम्यस्हष्टि जीव एक. निज. टेफोत्कीणवतत्‌ निरचेन ४ 
' स्वतःसिद्ठ, अनादि छिंड्ध अविनाशी: -ज्ञानस्वभावमें ही अपने आपका श्रद्धात करता है और 
इसके अतिरिक्त अन्य जिंतने भी भाव हैं, वे चाहे स्वमें ग्नु भंवंरूप हों; अन्य क्षेत्रमे अन्य रूप 
हों उन सब्में आपाका श्रद्धानः चहीं करता वह पुरुष अमूढ़हृष्टि जानना चाहिए । ऐसे पावत 
आ्रात्माके दाह्म विषयोंमें घूढ़ता होने रूप भाव कृतबंब नहीं होता है। श्रथवा पर समयोंमें 
मूढ़ताकृत बंध नहीं होता/है; प्रथवा संवरका निधात जो संवर स्वशूव-है, सुरक्षित हंढ़ ढुंगे 
है उसके उपयोगमें स्थित है। यह आत्मद्रव्य स्वयं संवर स्वरूप है। (इसमें किसी दूसरेका * 
> प्रवेश नहीं।हैं। इस बातका..इस ज्ञायकस्वभावका 'जूब परिचय होता है तो बाह्य , सम्बन्धों 
में भी वह सब्वृत' हीं (रड्वती हैं; । इस संवर तत्त्वका वहां विलाश ' होनेसे परिणामीमें इतनी 
निष्पृहता, श्वोन्युखता औरपंश्पराइ्मुखुता है कि पूर्वबद्ध कर्मोंकी वहाँ निरजरा ही होती है । 
अपूहर॒ष्टिक्षी मोक्षमागमें प्रशति--इस तरह यह अशृढ्दृष्टि अंगका धारी सम्फरृष्टि 
नतोः किन्‍्हीं करुद्गेव,, कुगुझबोंमें मुग्ध होता है, न उनके किसी चमत्कारमें मुग्ध होता है, 
श्रन्य वाह्य विषयोग-मुभ्व होता है. भर न अपनेमें उत्पन्त हुए रागादिक परिणामोंमें सुग्ध 
होता है | वह तो निरन्तर श्रौनन्द्‌ .फराने वाले शुद्ध चेतन्यस्वभावमें ही अपने श्रापका श्रद्धान 
करता है। ऐसा सम्पस्हष्टि-ज्रीचअभूढ़टष्टि है। मोक्षके मार्गमें उसके निरन्तर तीन प्रगति 
होती रहती है । अर । 
मद्वाकॉ३ #ूविध्य-+अ्रसूढ्हष्टि श्रंगमें (जो यथार्थ है उसे यथार्थ भान किया जाता 
है। अश्रयथार्थको यथार्थ मानना मृढ़ता है, इसी* प्रक्रर“यथार्थकी श्रयथार्थ मानना मूढ़ता है। 
जो वस्तुका वास़्तव्रिक्र,स्वरूप है उसको मिथ्या समझना भी मूढ़ता है। चैतन्यस्वभावके 
अतिरिक्त अन्य भावोंमें 'यह मैं हुं! इस प्रकारकी बुद्धि होना भी सूढ़ता है। यद्यपि रागादिक 
भावोंका कर्ता आत्माको शुद्ध निश्चयतयसे बताया'है किन्तु बहाँ जीवके स्व॒रसतः स्वभावसे 
एगाद्विक 'भावोंकों जीव॑*करता है ऐसी दृष्टि नहीं है, पर इस कतू त्ववादीकी जो कि रागा- 
दिकुकी करते खाल ग्रात्माको कहते हैं वे स्वभावसे करने वाला मानते हैं, और इनकी हृष्ठि 
में रागादिक-कंभी छूट नहों सकते । :रागादिकरका मंद हो 'जाना इनके मंतव्यमें बंकुण्ठ है, 
मोक्ष है, भ्रौर इसी कारण जबरजुराउपशांत रागप्द्रक भावोंकी व्यक्ति होती है तब. उसे 
बेकुण्ठेसे श्ाना पड़ताः है,.. फिर संर्सारमें जन्ममरंण लेता है । इस कतृ त्ववादोकी दृष्टिमें 
ग्रात्म कदाचित्‌ सवेथं सर्वेदाके लिए रागरहित हो सकता है, यह हृष्टिमें नहीं है, यह 
यश्ाश्रेकी अ्रयधार्थ मानता है और शअ्रवास्तविककों दास्‍्तविक माना है, किन्तु ऐसी सूढ़ता 
जिन-अन्तर आत्मावोंमें नहीं है वे अंतरात्मा अ्रपनैंको शुद्ध केवल जश्ञायकस्वरूप ही अनु- 
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भवते है | 
नयचक्रकी गहनता--भया ! व्यवादोंका प्रकरण बहुत गहन है। इस नयचक्रके 
गहन बनमें उलझे हुए मंतव्य कभी अभ्रपने सम्मानकी ओर नहीं झा पाते । जीवसें परिणतियाँ 
होती है, और किन्हींका मंतव्य है कि जीवमें परिणतियाँ नहीं भी होती हैं। ये दो पक्ष 
सामने हैं, और दृष्टिभेदसे ये दोनों पक्ष सही हैं। जीवमें परिणतियां होती हैं यह देखा 
जाता है स्वभावसे दूर दृष्टि रखनेपर, और जीवमें परिणतियां होती ही नहीं हैं यह देखा 
जाता है जीवको स्वभावमें लक्ष्यमें लेमेपर । इन रागादिकोंका करने वाला जीव है तो एक 
पक्षमें रागादिकोंका करने वाला जीव नहीं है । जीव रागादिकोंका कर्ता है--यह ॒परिज्ञान 
श्रद्देत दृष्टिसि होता हैं । एक अद्वेत वस्तुकों देखते हुए और उसके परिशमनको निरखते हुए 
में जब यह प्रश्न उठता है कि इन रागादिकोंका कर्ता कौन है, जब उसे अ्रन्य वस्तु ;ष्ट नहीं 
देती है तब अभेद षट्कारकके प्रयोगसे रागादिकका कर्ता जीवको बताता -है, श्रौर जब जीव 
के सुरक्षित स्वभावमें कुछ भंग न डालनेका आशय है और रागादिकका कर्ता बताना है तब 
निमित्तदृष्टिको प्रधान करके उत्तर आता है कि रागादिकोंके करने वाले कर्म हैं। - 
पर्यायोंके नियतपने व अभ्यितपनेमें नयविधाग-- ये जीवमें रागादिक पर्याय जब जो 
होनो होती हैं तब ही होती हैं। यह जीवमें नियत है, बद्ध है ऐसा भी परिज्ञान होता है 
और जीवमें रागादिक पर्यायें नियत नहीं हैं, बद्ध नहीं हैं, अनियत हैं ऐसा भी परिज्ञात्त 
दोता है । 5 
पर्यायोंमें नियदपनेकी हृष्टि--जब वाललब्धि और सर्वज्ञज्ञानको दृष्टिमें लेते हैं तब 
वहाँ यह विदित होता है'कि जीवमें अदल-बदल करता, पुरुषार्थ करना, किसी भी प्रकार 
जो कुछ भावीकालमें होगा जीव करेगा वह सब सर्वज्ञके ज्ञानमें विदित है | अथवा अ्वधि- 
ज्ञानी जीव भी जान जाता है तो उस समय वह होगा इसमें शक नहीं है | उस ज्ञानकी ओर 
से देखते हैं तो जगतमें सब कुछ नियत है, अथवा कुछ भी हो कल या परसों, जो कुछ भी 
होगा उस समयमें वह उस समयमें है, ऐसा कालकी दृष्टिसे देखते हैं तो पर्याय नियत है 
बद्ध है, पर वस्तुकी ओरसे जब देखते हैं जो कि वास्तविक दृष्टि है उस वस्तुमें तो प्रत्येक 
समय एक ही पर्याय बद्ध होती है, तन्‍्मय,होती है । 
पर्यायोंके समुदायमें द्रच्यपनेकी दृष्टि--हाँ, इस हृष्टिसे कि चंकि पदार्थ है तो वह 
किसी भी समयमें परिणामन बिता नहीं रहता । कोई काल ऐसा नहीं आयगा जिस समयमें 
वस्तुका परिएणमन न रहे | भ्रवृत्तकाल है, वो अनन्त समयोंमें अनन्त परिणमत हैं हो इस 
पदार्थके । कोई सा भी परिणमन बीचमें टूटता नहीं है कि वस्तु परिणमता रहे और किसी 
मिनट परिणमन्त बंद कर दे,-बादमें फिर परिणमने लगे, ऐसी (ट परिणमनपरभम्परामें नहीं 


समयसार प्रवचन नवम- पुस्तक ५०१ 


है। इस कारण यह कह दिया जाता है कि द्व्य त्रिकालवर्ती अनन्त पर्यायोंका पिण्ड है । 
इस कारण पदार्थों्सें वे सब पर्यायें नियत साबित होती हैं, पर इस हृष्टिसे पर्यायोंकी नियत- 
पना सिद्ध नहीं होता । किन्तु परिणमनसामान्य कुछ भी हो, परिणमनशुन्य द्रव्य नहीं हुआ 
करता है। सो उन पर्यायोंका समुदाय द्रव्य है यह बात घोषित होती है । 
पर्यायोंके अनियतपने व नियतपनेकी दृप्टि--पदार्थमें तो प्रत्येक समय एक पर्योय 
बद्ध है, तन्‍्मय है । उस उपादानमें जितनी योग्यताएँ बसी हैं उन योग्यतावोंमेंसे किसी भी 
योग्यताके श्रभुकूल जेसा सहज निमित्तका योग होता है यह उपादान ग्पनो स्वतंत्रतासे अपने में 
परिशामन करता है। इसमें भावी कालमें श्रमुक पर्याय होगी, ऐसी बद्धता द्रव्यके श्रन्दर नहीं 
है | इस हृष्टिसे पदार्थोमें विभावपरिएसन् अ्न्यित है । जो शुद्ध ग्रात्मा हुए हैं उतसें अवद्यं- 
भावी अरूच्त पर्यायें नियत हैं, और वे नियत इस' कारण। हैं कि वे शुद्ध श्रात्मा हो चुके हैं 
और आगामी कालमें किसी भी समय अशुद्ध नहीं हो सकते हैं । तो शुद्धका परिशमनका तो 
* तो एकरूप चलता रहता है सो एक रूप ही चला करता है, अपने आप ही वह नियत शुद्ध 
हो जाता है। यह नयचक्र बतुत गहन है, इसमें प्रत्येक तत्त्व स्यादह्रादकी हृष्टिसे सुलभता है । 
अनुभवकी निर्विकल्पता--हाँ अनुभव अवश्य ऐसा है कि उसमें स्याद्गादका प्रयोग 
नहों होता है क्योंकि श्रनुभव एक अशभेद अवस्था है। वहाँ किसी भी वय-विकल्पका अ्रवकाश 
नहीं है । श्नौर तय-विवाल्पका ही अवकाश नहीं है ऐसा नहीं है किन्तु प्रमाण, निक्षेप और- 
. और भी उपाय जो बस्तुकें.परिज्ञानके हैं उन्त सबका भी प्रयोग श्रनुभवदश्ञामें नहीं होता है।_ 
अमढु सुहृष्टिका प्रताप--भैया ऐसे अलौकिक स्वानुभवको प्राप्त कर चुकने वाला 
सम्यग्दृष्टि पुरुष किन्‍्हीं पदार्थो्में कैसे मोहको प्राप्त हो सकता है ? जैसे किसी घटनासे पूरों 
परिचित है ऐसा मनुष्य क्रिसी भी वाद सम्बादमें भी च्युत नहीं हो सकता है, श्रौर जो घटना 
से श्रपरिचित है, किसीकी सिखाई हुई बातें वह बोलता है तो किसी भी प्रकरणामें उसे च्युत 
कर दिया जा सकता है । यह चैतन्यस्वभावका रुचिया ज्ञानस्वभावसे उत्पन्न हुए श्रानन्दको 
भोगने वाला सम्यग्हष्टि मूढ़हृष्टिकृत बंधको नहीं प्राप्त होता, किन्तु किसी पदार्थेमें मोह नहीं 
है, भज्ञान नहीं है, यथार्थ-यथार्थ ज्ञाता है इस कारण निर्जरा ही होती है । इस प्रकार अमूृढ़ 
दृष्टि अंगका वणेत करके उपगृहन अंगका वर्रान करते हैं । 
जो सिद्धभत्तिजुत्तो उवगूहरणागो हु सव्बधम्मारां । हे 
सो उवशुहणकारी सम्मादिद्ठी मुरोयव्बों ॥२३ ३॥ 
उपगूहन अंगके लक्षणमें यह बात बतलाते हैं कि जो सिद्धभक्ति करके सहित सर्ब 
धर्मका उपगहक है उसे उपगहक सम्यग्हष्टि जानना चाहिए 


कर 


सिद्ध ओर सिद्धभक्ति--सिद्ध शब्डुसे दो विषयोंमें लक्ष्य पहुंचता है। एक तो जो 
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अ्रष्टकर्मोसे रहित अ्रनन्त ज्ञानादिक गुणोंकर सहित निलेप सिद्ध परमात्मा है वह सिद्ध 
कहलाता है| श्रौर इस आात्माका जो सहज स्वरूप है चकि वह असिद्ध नहों है, परत: सिद्ध 
नहीं है, विन्तु अपने ही सत्तवके कारशा परिपूर्ण केवल अंतःप्रकाशमान श्रनादि श्रनन्‍्त अवि- 
नाशी है वह भी सिद्धस्वरूप कहलाता है | इसके परिशमनकी श्रोर दृष्टि दें तब यह सिद्ध- 
स्वरूप लक्ष्यमें नहीं रहता । जो निशचयसे. इस ध्रूव परमपारिणामिक भावमय चैतन्यस्वभाव 
की भावनारूप वास्तविक सिद्ध भक्तिको करता है वह जीव मिथ्यात्व रागादिक विभाव घर्मो 
का उपगृहक है, प्रच्छादन करने वाला है, श्रर्थात्‌ विदाश करने वाला है, उसे उपगहक सम्य- 
ग्ृष्टि जानना चाहिए । 
व्यवहार उपगृहनका तात्पर्य--भैया ! उप्गुहन अंगका साधारणातया यह अर्थ किया 
जाता है कि धर्मी पुरुषोंके दोषोंको प्रकट न करना । प्रकट न करना--इसका श्र यह है कि 
उनके दोषोंको दूर करना, नष्ट करता । धर्म धारणा करने वाला भी कोई किब्चित्‌ दोषी 
होता है, पर इसका भाव यह नहीं है कि धर्मीमें दोष हैं तो उन्हें ढके जावो और बने रहने 
दो और मानते जावो--यह उसका भाव नहीं है | उपगृहकका श्रर्थ है दोषोंका विनाश करने 
बाला | हाँ उसमें यह कर्तव्य श्रा जाता है कि जनतामे धर्मात्मावोंके दोषोंको प्रकट न करें, 
क्योंकि उससे धर्मपर लांक्षन आता है और लोग यह कह सकेंगे कि इस धर्म वाले तो ऐसे 
दोषी होते है । तो इस उपायने उस धर्मात्मा पुरुषके दोषोंकों नहीं ढका किन्तु धर्ममें दोष 
न लग पायें, दुनियाकी दृष्टिमें धर्म दोषयुक्त न कहलाये, इस बातपर यत्न किया है उस 
सम्यग्हृष्टि जीवने । ह हु 
ज्ञानीका गुणविनय--सम्यग्हृष्टि जीव व्यक्तिगत रूपमें तो उसका महत्त्व नहीं देता । 
किसी भी व्यक्तिक्रो ज्ञानी पूजता है तो व्यक्तिके नाते नहीं पूजता, किन्तु धर्यके नाते पूजता 
है । पंचपरमेष्ठी है अ्रहंत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय और साधु । इनमें किस व्यक्तिको पूर्जे ? 
किसीका नाम देखा नहीं है ।. वाम लेकर भी जो वंदन करते है भरतका, बाहुबलिका, 
ऋषभदेवका, महावीर स्वामीका, रामचन्द्र जी का--जितने भी सिद्ध हुए है उनका नाम 
लेकर जो विनय करते है वह व्यवह।रदृश्सि है । नामकी मुख्यता लेकरके वह विनय नहीं है 
किन्तु अनन्त गुण सम्पन्त आत्माके शुद्ध विकासको हृष्टिमें लेकर वंदन करें तो वह बंदन श्ौर 
विनय है । 
भगवंत अरहंद--अ्रहंत सिद्ध उस कहते है जो पूज्य हो। जिसने चार घातिया 
कर्म रूपी शन्तुवोंको नष्ट कर दिया हो, रागादिक विभावोंसे जो सदाके लिए मुक्त हो गया है 
किन्तु जब तक उसके घातिया कर्मोके सहायक अ्रघातिया कर्मोका उदय है तब तक वह अर- 
हंत प्रभु कहलाता है। अधातिया कर्म जीवके गुणोंका घात नहीं करते, किन्तु जितने काल 
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तक जीवके गुशोंका घात करने वाले घातिय़[ कर्म रहते है उतने काल तक उन घातिया 
कर्मोको उतने घातके काममें सहायक होता है | सो घातिया कर्म जब नहीं रहे तब अ्रधातिया _ 


कर्म इस जीवके गुगाघातमें सहायक तो नहीं किस्तु पूर्वबद्ध कर्म हैं तब तक उनको स्थि/त्त है 
वे कर्म रहते हैं । जब तक अ्रघातिया कम हैं श्रौर घातिया कर्म तो हैं ही नहीं तब 'तक उन्हें 
अरहंत कहते है | हमारे देव अरहंत हैं। इसमें किसी नामका पक्ष नहीं है। केवल शुद्ध 
विकासका पक्ष है जैन सिद्धान्तमें । किन्तु इस लक्ष्यकी जब मुख्यता हमारी व्यवहांरिकतामें 
न रही तो श्रन्य मंतव्यों--जसे तामकी मुख्यता रखकर अपना पराया जो बनाया है, इस 
विधिमें लोग कुछ जुगुप्साकी दृष्टिसि या अ्रनमेलकी दृष्टिसे निरखने लगे हैं । सो यह विवाद तो 
संसारमें श्रनादिसे ही चला आया है। 

ज्ञानी की स्वरूपपूजा--जैन सिद्धांतमें स्वरूपकी पूजा है, गुणोंक्री पुजा है, किसी 
व्यक्तिकी पूजा नहीं हैं। भगवान ऋषभदेव मरूदेबीके नन्दन थे, नाभिके ननन्‍्दन थे, इस 
कारणा वे बड़े हैं ऐसा जैन सिद्धान्त नहीं मानता । महावीर प्रथ्चु सिद्धार्थके नन्दन थे इस 
कारण हम उन्हें नहीं मानते हैं किन्तु उस भवमें स्थित आत्माने ऐसे स्वभावका श्राश्रय, 
आलम्बन ध्यान किया कि जिसके प्रतापसे चारघातिया कर्म नष्ट हुए और भ्रघातिया नष्ट 
हुए, भात्मा सिद्ध हो गया । इस कारणसे मानते हैं। तो जिस कारणासे मानते हैं उस 
कारणमें नाम नहीं लगा है| नामके कारण हम किसीको नहीं मानते हैं | यह तो गुणोंकी 
पूजा है, शुद्ध विकासकी पूजा है । 

दोपके उपगूहनका कारण--भैया ! जिसे स्वभावहष्टिकी रुचि है वह उसमें भंग 
नहीं चाहता । जिसको जिसमें रुचि है वह उसमें लांछन नहीं लगाने देता । किसी धर्मात्मा 
के दोष प्रकट न करने से कहीं यह बात नहीं है कि उस नाम वाले धर्मात्मासे उस साधर्मी 
को प्रेम है इसलिए वह ॒दोषोंको प्रकट नहीं करता, किन्तु रत्नन्नयरूप धर्ममें उसे प्रेम है 
इसलिए वह दोष प्रकट नहीं करता । लोग यह ग्रहण करेंगे कि इस धर्ममें तो ऐसा ही 
हुआ करता है। यह काहेका धर्म है ? ऐसे धर्मकी निन्‍्दा, धर्मका लांच्छन लगा इस कारण 
उस धर्मात्माको दोष न लगने दें। ओर फिर जीवोंकी दृष्टि दोष ग्रहएा करनेकी है । हुआ 
दोष तो ग्रहणा करे, न हुश्ना दोष तो भी चूंकि दोषमय जगत है, तो इस कारण न किया 
हुआ दोष भी दोषरूपमें उपस्थित करनेकी आदत बनी हुई है, ऐसी स्थितिमें विवेकी पुरुष 
किसी भी धर्मात्माके दोष प्रकट करनेवी भावत्रा नहीं करता । 

उपगूहनका तात्पयं--उपगरूहनका अर्थ ढाकना नहीं है किन्तु उपग्हनका श्रर्थ जनता 
के उपयोगके मैदानसे उत्त दोषोंको दूर किए रहना है | ऐसे जो जीव धर्मंरुचिक हैं, धर्मा- 
त्मावोंके धर्मके, सर्व धर्मोके उपगूहक है अर्थात्‌ निन्‍्दा दोषोंके उपग्रूहक हैं वे उपग्रृहन अंग 
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वाले है। केवल निश्चयहष्टिमें चलें तो जीवमें उत्पन्त होने वाले जो मिथ्यात्व रागादिक 
दोष हैं विभावरूप धर्म हैं, उन धर्मोका बह प्रच्छादन करता है, हृटाता है। प्रभुकी ज्ञान- 
भूमिसे उन दोषोंको हटाता है वही वॉस्तविक उपगृहन अंग वाला सम्यस्दृष्टि है। 

लप्व 'हणका तात्प्य--अथवा इसका दूसरा नाम है उपवृहक । चूंकि सम्यम्दष्टि 
टंकोत्कीरांबत्‌ निब्चल एक ज्ञायक स्वभावमय है इस कारण समस्त आत्मशषक्तियोंका 
वर््धनशील होनेसे यह सम्यग्हष्टि जीव उपंवृ हक है, इसमें अपनी आत्मशक्तिकी दुर्बलता 
नहीं है, साहस है इसमें । कितने ही कर्मोंक्रा ठीन्र उदय आये, सब परिस्थितियोंमें इसके 
यह साहस बना हुआ है कि यह अपनी आत्मशक्तिका वर्द्धन करे, अतः ग्रात्मशक्तिक उपयृ'- 
हणा करने वाला यह ज्ञानी है । 

ज्ञानीकी उपगृहनता और उप्र 'हणताका फल--यह सम्यस्दृष्टि धर्मात्माके दोषोंका 
विनाशक है; प्रच्छापक है, यह सम्यग्हष्टि मिथ्यात्व रागादिक विभावोंका विभाशक है, यह 
सम्यग्दृष्टि श्रपती शक्तियोंका उपबदृ हक है, प्रगतिमें अपने आपको ले जाने वाला है, इस 
कारण इसके उप्गृूहन रूप असावधानीकृत बंध नहीं होता श्रथवा श्रपनी शक्तिकी दुर्बलतासे 
होने वाला बंध इस सम्यर्हृष्टि जीवके नहीं होता, जब न अनुपगूहनका 'दोष रहा, न दुर्ब- 
लताका दोष रहा तो कर्मोकी. लिर्जरा ही इसके उस गुराके कारण होती है। किसी भी 
संक्टमें बंधनमें यह जीव पड़ा हो उसके बंधन और संकट मिटनेके उपाय चाहे व्यवहारमें 
नाता हों, पर उन सब व्यवहारोंका प्रयोजनभूत पारमाथिक उपाय केवल एक ही है, वह है 
शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा रहना । 

ज्ञाता रहनेका विधि और निपेघरूपमें वर्शन--शुद्ध ज्ञाता द्रष्टा रहनेकी स्थितिमें 
विधि और निपेधके ये दो कार्य चलते है ।' विधिके कार्यमें निज ज्ञायकस्वभावका निर्दोष 
परिणमन है और निषेघरूप कार्यमें रागादिक दोपोंका निवारण है, उपाय एक्र है, उस 
उपायको जब विधि रूपसे कहते हैं तो यह कहना चाहिए कि निज ज्ञायकस्वभावका दर्शन, 
ग्रवलोकन, विद्ववास, प्रत्यय, श्रवगम और उसीमें रत रहना--ये उपाय है संकटोंसे * मुक्त 
होनेके आर जब निषेधरूपसे वर्णान करेंगे तव यह कहा जायगा कि मोह न करना, रागद्वेप 
न करना, विषय कपायोंमें न पड़च्ा--ये सब उपाय हैं संकटोंसे टूर होनेके । ये भी उप- 
ब्रहुएण और उपगृहनके रूपमें विधि विषेवरूप दो प्रकारसे बताये गये हैं । 

ज्ञानीका उपगृहन श्रं दमें 5.तव्य--इस सम्यग्हष्टि जीवकी शवितिकी दुर्वंजतासे होने 
वाला बंध नहीं है किन्तु अपनो शक्तिकी संमालके कारण और किसी परहष्टिमें न उल- 
भने के कारण पूर्ववद्ध कर्मोकी निजेरा ही होती है। उपयुहनका अ्रथे है छिपाना ।- तो 
निरच्यकी प्रधानतामें इसका अर्थ यह हो गया कि अपने उपयोगको परमार्थ सिद्धस्वरूप 
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चैतन्य भावभें उपयोग लगावो और इसके अतिरिक्त मिथ्यात्व रागादिक जो भाव हैं उनका 
उपगूहन करें श्र व्यवहारमें यह अर्थ है कि अपने मनकी प्रगतिमें शवित बढ़ाएं ओर 
धर्मात्मा जनोंके दोषोंको जनतामें प्रकट न करें सो यह उपगृहन अंग है । यह अ्रंग सम्यग्दशन 
का उन सुख्य अंगोंमें से एक अंग हैं । 
पगूहन अंगके पालक जिलेन्द्रभक्त सेड--उपगृूहन अंग्रमें जिनेन्द्रसवत सेठ प्रसिद्ध 
हुए हैं, उनकी ऐसी कथा है कि महलमें एक विशाल चेत्यालय बना,हुआ था। बहा किसी 
चालाक आदमीने देख लिया कि इस चत्यालयमें एक मणि जड़ित छत्र है, तो सोचा कि 
इसको चुराया कैसे जाय ? सोचते-सोचते एक युक्ति ऐसी आ्रायी कि ब्रह्मच्रारी या क्षुल्लक 
बत जायें, कुछ दिनों तक यहाँ रहें, जब इनको विश्वास हो जाय तो किसी समय झ्वसर 
मिल सकता है कि इसको चुरा ले जाये |-सो वह वन गया क्षुल्लक, संदिरमें रहने लगा । 
बहुत दिनोंके दाद जब जिनेन्द्रभक्तको कहीं बाहर जाना था तो सब कामकाज चाभी श्लुल्लक 
जीके सुपुदें कर दिया और चल दिया । इसने यह देखा कि श्रब श्रवसर है उसे तो वह कीमती 
छत्र चुराना था, उसे चुराया और रात्रिको वहाँसे चल दिया | वह तो जा रहा था श्ौर 
उस चमकते हुए छत्रको देखकर कोतवालने- पीछा किया और उसे पकड़ भी लिया । इतनेमें 
सामनेसे जिनेस्द्रेशक्त भी आ रहे थे। जब मामला उन्होंने जावा तो जिनेन्द्रभवत कहता है 
कि यह तो हमींने बुलाया था। यद्यपि बात ऐसी नहीं है किन्तु श्राशय तो देखो कि जिसमें 
यह बात बसी हुई है कि धर्ममें लांछन न लगे । कोई लोग यह न जानें कि जिनधर्मके धारण 
करने वाले पुरुष ऐसे हुआ करते हैं। केवल धर्मके लांक्षतको उपगृहित करनेके लिए उन्होंने 
यह किया । उसके श्राशयमें कहीं उस व्यक्तिसे अनुराग न था कि उसे बचाना है। केंवल 
लोकमें घर्मको लछुन न लगे, इस श्राशयसे किया था । 
स्वरूपके रुचियोंका स्वरूपको अलाडओ्छित रखनेका प्रयत्न--भैया ! उपगूहन अ्रंगमें 
यह आशय रहता है कि लोगोंकी दृष्टिमें यह धर्म मलिन न समभा जाय । ऐसे इस संसार 
संकट्से .सद्राके लिए मुक्त करा सकने वाले धर्मकी भक्तिमें जो ज्ञानी १रुष रहे है वे धर्मके 
स्वरूपमें लंछन नहीं सह सकते । और परमार्थसे जो शुद्ध चैतन्यस्वभावमात्र निज परमात्म- 
प्रभु है. उस घरभुके गुणोंका रुचिया ज्ञानी पुरुष अपने आपकी भुमिकामें उत्पत्त होने वाले 
विभाव लांछनोंकों नहीं सह सकता । जँसे व्यवहारमें ज्ञानी पुरुष धर्मके लांछनोंको दर करता 
इसी प्रकार मि३चयसे अपने आपके झात्मामें से विभावरूप लांछुतोंकों दूर करता है श्र 
इन दोषोंकों दूर करनेका स्वभाव इस आत्मामें है 


पम्ये्दष्टकों उप| हकता--इस उपगूहक सम्यस्हृष्टिके ऐसा उत्साह बना रहता है । 


' समस्त आत्मशक्तियोंकों बढ़ानेका स्वभाव रखनेसे और विकासका यत्न करनेसे इस सम्य- 
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ष्टिका 'नाम उपद हक भी है | इस जीवके शक्तिवो दुर्वलतासे होने वाला'बंध नहीं होता है 
न्तुं निजेरा ही होती है, इस प्रकार उप्गूडन अंगका वर्णन करके अब स्थितिकरण अंगकाः 
खत किया जा रहा है । 
उम्मर्गं गच्छतं सगंपि मरे ठत्रेहि जो चेदा । 
सो ठिदिकरणाजुत्तो सम्माविद्वी मुरेयव्वो ||२३४॥ 

उन्मार्गमें जाते ६ए अपने आत्गाकी भी जो सन्मार्गमें स्थापित करता है वह ज्ञानी 
स्थितिकरण गुणा सहित सम्यस्हृष्टि जानना चाहिए । 

ज्ञानीके स्थितिकारिता--जिसे अपने आ्ात्माके सत्य स्वभावमा परिचय होता है ऐसा 
पुरुष निष्छल होकर अपने आपको भर दूसरे प्राणियोंको मार्गमें स्थित बनानेका यत्त करता 
है । कोई पुरुष तनके दु:खोंसे ऊबकर धर्मको छोड़कर उन्मागेमें जाता हो तो उसके दुःख 
मिटानेका और धर्ममार्गमें लगानेका ज्ञानी, सधर्भी बड़ा प्रयत्न करता है | इस ज्ञानीके लिए 
जगतके सब जीव एक समान हैं, और जिन जीबोंके धर्मकी ओर प्रेम है, मोक्षके लिए यत्व 
है, मोह रागद्ेष परिणामको दूर रखनेका यत्न करती हैं ऐसे ज्ञानी जीवोंकी इस श्रोर प्रीति 
बढ़ती है । कदाचित्‌ वे दुःखी होकर “धर्ममार्गको छोड़कर कुमार्ममें जाने लगें: तो, ज्ञानी. संत 
उनको धर्ममार्गमें स्थापित करता है । कोई मानसिक दुःखोंसे दुःखी होकर धर्ममार्मको छोड़- 
कर उप्मार्गमें जाने वाला हो तो उसे धर्ममार्गेमें स्थित करता है। गरीबी आ्रादिके कारण 
परेशान होकर जो धर्ममार्गको छोड़कर <उस्मार्गमें जानें लगता है उसको धर्ममें स्थिर करता 
है । ऐसे उच्मार्गमें जाते हुए अन्य पुरुंषोंकों धर्ममार्गमें स्थित करनेका इस ज्ञानी पुरुषके 
उत्साह है। 

उन्मारंशा सिर्योका कतेव्य आत्ममाव्यथानी--निशचयसे उन्माणमें जाते हुए अपने 
आपको धंर्ममार्गमें स्थित करनेकी इस ज्ञानीमें श्रलौकिक कला है । उन्सोंर्गमें जाने वाले इन 
अनेक कुमार्गियोंमें इतना महाच्‌ अन्तर है कि कोई पुरुष लो ऐसा होता है कि उन्मागैमें जा 
रहा हो तो भी ध्यान रहता है कि यह खोटा मांग है और सच्चे सार्गकी खबर रहती है 
किस्तु अ्रमेक जीव तो ऐसे पड़े हुए हैं कि खोटे मार्गमें'लग रहे हैं भौर बुद्धिमानी समभ'रहे 
हैं, उससे विमुख रहनेका ध्यान नहीं होता । यह उन्मा्गे, खोटा मार्ग, विषय कषायोंका मार्ग , 
कुदेव, कुशास्त्र, कुंगुरु, कुधमंकी प्रीति व सेवा करनेका सार्ग इस जीवकों सव-सवमें क्लेशका 
कारण है। अज्ञानी ही धर्ममागंसे च्युत होकर कुदेव, कुशास्त्र, कुगुरुमं लगता है । कर्मोका 
उदय विचित्र होता है । उनका निमित्त पाकर यह जीव करता तो है स्वयंकी परिणतिसे ही 
विकार, किन्तु वे विकार भी विचित्र होते हैं) कसी धुनिं बन जाय, किस ओर दृष्टि लग जाय 

प्रमार्थ और व्यवहार स्थिंतिकेए-सो भैया ! मैं इन विषयकषायोंसे दूर हू । 


ऊँ अं 
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प्रौर अपने श्रापकी ओर- अभिमुख होने -लग॑ ऐसे . अपने आपमें अनेक विव्वेकपूर्णा युत्त करके - 
ग्रात्मस्वभावकी हृष्टिका बल बढ़ाकर उत्त विषयकषायोंसे- श्रपनेको श्रलग रखनेका यहव, 
करना, चाहिये। इस आत्माक्रो इस आत्माके स्वभावके ज्ञान विकासमें लगाना आर 
जाता द्रष्टा रहनेकी स्थिति बनाए रहना यही वास्तविक स्थितिकरण है। भौर व्यवहारमें 
ऐसे साधन- बना देना जिन साधनोंमें रहकर कुछ निर्श्चित रहकर यह जीव अपनी बुद्धिको 
सही रखे और धर्ममें स्थिर गति करे-- वह है.व्यवहारका स्थितिक्रण । जो जीव उस्समार्गमें 
जाता हुआ खुदको धर्मसा्गमें स्थापित करता है उसे स्थितिकरणा अंगका पालक सम्यस्टष्टि 
जानना चाहिए.-। 
उन्सार्ग ओर सन्माग--उन्मार्ग है सिथ्यात्व रागादिक विभाव और सब्यार्ग है 
निज शुद्ध सहज स्वभावकी दृष्टि | निज सहज छुद्धस्वभाव क्या है ? ज्ञानमात्र चैतन्यरवरूप 
शुद्धका अर्थ है कि जो सत्‌ आत्मा है उस श्रात्माके ही नाते उस सत्त्वके ही कारण आआात्मामें 
जो कुछ भाव होता है उसे बाहते -हैं. सहज शुद्ध स्वभाव । अपनेसे भिन्‍्त परका नाम सहज 
भाव नहीं है | परके गुणपर्यायका नाम सहज भाव नहीं है और परका निमित्त पाकर उत्पन्न 
हुए विक्रारपरिणामोंका नाम सहजभाव नहीं है, किन्तु अपने ही स्वभावसे श्रपने ही सत्त्वके 
कारण केवल जो अपनेमें साव है उसका नाम सहजभाव है। यह इसकी दृष्टि, इसका 
खालस्वन इसकी ओर फकुकाव यही सनन्‍्मार्ग है । 
संकटोंसे छुटकारा पानेका उपाय सन्प्रार्गका आश्रय--जीव संकटोंसे छूट सकता है 
तो सन्‍्मा्गेंका झाश्रस्न करके ही छूट सकता है। बसे भी कुछ कुछ अनुमान किया जाय, 
भ्रंदाज किया जाय तो जब यह विकल्पोंसे दूर बाहरी पदार्थोकी हष्टि और स्मरणसे विराम 
लेता है ओर अपने आपमें एक निविकल्प स्थिति सो पाता है उस समयमें यह शून्य नहीं 
रहता । आत्माका ज्ञान सदश्कत गुर है। वह परिणमनशून्य कभी नहीं रह सकता । तो 
उस समय ज्ञानका एक ज्ञानकों ही जाननेमें एक साधारण सामान्य परिशमन चल रहा है 
उस समय जो इसे निराकुलता मिलती है वह .निराकुलता किन्‍्हीं भी बाह्य पदार्थेके प्रसंगमें 
नहीं मिल सकती । वास्तविक स्थितिकरण है रागादिक उन्मागसे हटाकर छुद्ध ज्ञानरवभाव 
के झाश्रयकी लेगा और अ्रभिमुख रहना, यही है परमार्थसे स्थितिकरण । 
मोहियोंका लौकिक स्थितिकरणका यत्न--श्रहो ! लोकमें जीवोंने अपनी ही स्थिति 
मजबुत बनानेके लिए बृहुत-बहुत काम किए । बहुत अच्छी आर्थिक स्थिति बना लें जिससे 
कभी क्लेश न आराऐँ, ऐसें ही कितने हो मकान खड़े कर लें जिनका इतना भरपूर किराया 
प्राए कि किसी भी प्रकारके मौजमें अथवा लोगोंके उपकारमें भी लगानेमें कमी ने झा 
केगी । शरीरकी स्थिति, घनकी-स्थिति, वेभवकी स्थिति मजबूत बनानेका इस जीवसे यत्न 
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क्या सो वेभवकोी ओर ही दृष्टि होनेसे इस जीवने अपने आपमें व्यय लाभ लिया ? लाभको 
देखा जाय तो स्वयं ही वह श्रस्थितिमें हो गया है, बुरी पर्सिस्थितिमें ग्रा गया है। मन 
कमजोर हो गया, आत्मवूुल घट गया । अ्रचवानक कोई विपत्ति आ्राए तो उसमें अ्रधीर 
हो जायगा । हर ॥ 
अस्थितिका परभवम फल--अंतमें पर्यायव्यामोही जीवने जेसा जीवनभर भांव बनाया 
उससे उपाजित्त जो कर्मवंध है उसके विपाककालमें मरस्तन्बाद तो एंकदम सही- फेसला हो 
जाता है | यहाँ धनके कुछ प्रतापसे दान देकर या कोई बड़े-बड़े उत्सव समारोह श्रादि मना 
कर अपने भावोंमें जों कमजोर भाव हुए उनको छिपाया जा सकता है, किन्तु मरणके बाद 
ग्रव क्या छिपायेंगे ? एक-दो तीन समयोंगें ही ण्ह ऐसे शरीर धारणा कर लेगा जैसा कि 
इसका परिणाम हुआ होगा । कीड़ा बन जाय, पशुपक्षो बन जाय, पेड़ पौधा बन जाय अब 
क्या करेगा ? अ्रभी तो करोड़पति थे, बड़ी पोजीशनके थे, बड़ा प्रताप छाया था, लोग 
हाजिरीमें बने रहा करते थे । अब एकदम क्या हो गया ? यदि अपने श्रापकी परमार्थ स्थिति 
का ध्यान नही हो और इस मनुष्यजन्मको पाकर भी न ऊँचे समागममें रह सके, न ऊंचे 
पदमें रह सके तो वह मिरनेका ही काम करेगा | , 

ज्ञानीका पुरुषाथ--अपने आपके रागादिक अ्रम विकल्पोंको दूर करके अपने श्रापको 
शुद्ध सहज चंतन्यरवरूपमें स्थिर करता सो स्थितिकरण अंग है | न कुछ सोचे बाहरी बातें, 
न कुछ देखे शरीर आदिक बाहरी प्रसंग । मन, वचन, कायको स्थिर करके उनका भी उप- 
योग दूर करके क्षरिक विश्वामसे स्थित होकर जो अपने अपियें एक ज्ञानविकास नजर आता 
है, जाननमें आता है उस विकासरूप अपने आपको बनाए रहना, यही वास्तविक स्थितिकरण 
है । यह जीव इन रागादिक उन्मागमि उठते हुए अपने आत्मावोी परमयोगके अभ्यासके 
बलसे शिवमार्गमें स्थापित करता है। 

प्रमयोग -- वह परमयोग क्या है ? यद्यपि व्यवहारसे इस ध्यानके सहायक नाना 
प्रकारके ध्यान बताए गए है, अन्य धारणाएँ बतायी गई है 4-उन प्राणायाम प्रत्याहार श्रार्दि 
उपायों द्वारा चित्तको स्थिर करनेका विधान बताया है। बहुत सीधी सरल स्थिर मुद्रासे 
पद्मासनसे बैठकर एक अपने आपके हृदयस्थान नाभिस्थानपर श्रए्टल कसलदलका विचार 
करके उनके जाप करनेका या कुछ सोचनेका था इस ज्ञानस्वरूपत्नो केन्द्रित करनेका उपाय 
करके एक जगह ठहराया । मायने नाभि कमलमें और ऐसा ,व्ल्वार बदा कि इस -ज्ानहृष्टि 
रूप अग्तिकशमें ऐसा प्रताप प्रकट हथ्ा है कि ये कर्म ध्वस्त“होते रहते है । ऊपरके कर्मका 
औधा कमल ध्वस्त हुआ, इस तरह अनेक प्रकारकी योग स्थितियाँ की गईं, किन्तु उन योग 
स्थितियोंका प्रयोजन है निंज शुद्ध सहजं चैतन्यस्वभावकी दृष्टि, श्र्थात्‌ बाह्य विकल्प छोड़ 
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कर निर्विकल्प स्थितिमें जो ज्ञानको व पकड़ सकने वाला विकास होता है श्र्थात्‌ विकल्प न 
किया जा सकने वाला विकास .जो मेरे ग्रहणमें तो है किन्तु न श्रभी ग्रहण विक्ल्पमें है और 
न पीछे वह ग्रहशा किया जा सकता है, ऐसे शुद्ध ज्ञानविक्रासकी स्थितिमें बने रहना यही 
समस्त योग अभ्यासोंका उद्देब्य है। तो परम योग है इसी शुद्ध ज्ञायकस्वभशावकी अभेद 
उपासना | __ 
शिवंभार्ग---इंस परमयोगके अ्रभ्यासके बलसे जो अपने झ्रापकों शिवमार्ममें स्थापित 
करता है वह-स्थितिकरणायुक्त सम्यग्हष्टि है। वह शिवमाग्गे क्‍या है “ मिज शुद्ध श्रात्माको 
भावना करना । भावनामें और ज्ञानमें याने साधारणतया जाननेमें यह अन्तर है कि साधा- 
रण जाननेमें तो जैसा जाव गए तिसरूप अ्रपनेकों कुछ बनानेका यत्न न होना, वह तो एक 
साधारण विज्ञान है। और इस ज्ञानकी भावनाका अर्थ यह है कि जिस ज्ञानका सहज स्वरूप 
है उस प्रकार ज्ञानमें लगना और उस तरह अनुभवन करना, तन्मात्र अपने श्रापका परिण- 
मन करना ऐसा जो यत्न है उसे भावना कहते हैं। ऐसे निज शुद्ध ग्रात्माकी भावनाका नाम 
है शिवमार्ग | ऐसे कल्याणमार्ममें जो अंपमें ग्रापको निश्चल स्थापित करता है उस सम्य- 
रृष्टिको स्थितिकरण युक्त समभना चाहिए । 
अपना ठिकाना न मिलना ही वल्ेश--भैया / जीदको और वलेश क्या है ? ठिकाना 
न रह पाना | यह न्जिमें श्रस्थित जीव बाहर जहाँ-5 हाँ भ्रपने साधन दूड़ता है, विश्वाम 
करता है वह परमार्थसे विश्वामोंका साधन तो है नहीं । व्हाँ तो यह लग ही नहीं सकता । 
“कल्पनामें मानता है, सो वे विनाशीक पदार्थ जब नष्ट होते हैं तब इसे क्लेद् होता है । कोई 
पुरुष जीवनभर साधाररा धनमें गरीबी मानकर दुःखी होने लगे और कोई पुरुष खूब धन 
कमाकर श्रपने जीवनभर धनी होनेके गौरवका मौज ले तो इसने तो कई वर्षों तक थोड़ा- 
थोड़ा करके दुःख भोगा है पर उस बाह्महृर्में घनके मौजमें चाहे जीवनभर दुःख न भोगा 
हो, पर अंतमें जब वियोग होता है तो मानो सारे जीवनके सुखके एवजमें एकत्रित होकर 
एकदम दु:ख टूट पड़ता है, वह विकल्पोंमें बड़े संक्लेश करता है । तो किस पदार्थका संयोग 
हमें ठिकाने रख सकता है ? जिस पदार्थती शरण में जावो वहाँसे उस पदार्थकी ओरसे फुट- 
बालकी तरह ठोकर मिलती है । 
अस्थित पुरुषको फुटबालकी तरह अशरणता--जैसे फुटबाल ज्सिके पास पहुंचता है 
वह उसको रखनेके लिए हीं. ; हुण करता हैं बल्कि आते ही भट लात मार दिया हाथ 
मार दिया । जसे ही पुटबाल उस बालव के पास पहुंचा वैसे ही उससे ऐसा उत्तर मिलता है 
कि क्षणभ्रकों भी उसके पास नहों ठहर पत्ता है, उसे यत्र तन्न डोलना ही पड़ता है| इसी 
तरह रागादिक भावोंकी हवासे भरा हुआ यत्र तत्र ठौर ठिकाने डोलता हुआ यह जीव जिस 


प१०, .. ह मक्का समयसोर प्रवचन नेवम पुस्तक 
पदार्थकी शररमें जाता है श्र्थात्‌ यह भपने उपयोगमें जिस 'पंदार्थक्रीं सहाय मानेतों है जिसे  < 


रखता है, जिसके पारा ठहरता है, उस पदार्थबी ओरसे तुरन्त ही श्र तुरन्त तो दया पेहिले..... 
से ही उत्तर बना हुआ था, जवाब मिल जाता है। उस पदार्थमें कोई परिणतििं, कोई तर | 
स्थितिकी बात उत्पन्न नहीं होती है । व सी ही कल्पनासे वैसे ही पदार्थोके निकट ठहरकेर: . 
मौज मानते रहें, वह हमारे वल्पनाकी बात है किन्तु किसी पदार्थने मुझे आश्षय नहीं (दिया# 
मुझे शरण नहीं दिया, मेरा सुधार नहीं किया । मत 

मेरे. ठिकानेका आश्रय -- ११पदार्थ, मेरा कु 


गें ७. 


चतुष्टय्में सत्‌ है । अपने द्रव्यमें हैं, श्रपने प्रदेशोंमें हैं 


बसे करें ? प्रत्येक पदार्थ अपने-अपने - 


प्रपनी ही उस भूमिमे, प्रदेशोंमें अप . 
परिणशमन करने वाले हैं, . श्रपने.ही गुणोंमें तन्‍्गय, हैं | तो वे पदार्थ अपनेसे बाहर बयां कर - 
सकते हैं.। कहीं वे दूरारोंसे ग्लानि करके छुदगर्जा्मे नहीं बैठते हैं किन्तु वस्तुकां स्वरूप हीं. 
ऐसा है कि वे हैं: भ्रौर अपनेमें परिणमते रहते है । ये दों उन पदार्थोकी खांस बातें हैं | ऐस। - 
हो सब पदार्थामें है । तो मैं किस पदार्थके निकट पहुंचूं, विसंको अपने उपयोगमें बसों कि 
भेरा स्थितिकरग बना रहे, स्थिरता बरी रहे । ऐसा बाहरमें वुछ भी नहीं है कि जिंसको. - 
उययोगमें -बसानेसे कुछ ठीक ठिकाने रह. सके ।, वह तो तंत्त्वं हैं खुदका हीं सहज स्वेरूँप | . 
अर्थात्‌ अपने आप अपने ही सत्त्वके कारण स्वयं जो कुछ यह है उसको जाने लें, समझ ले 
ग्रौर - उसकी समभपर ही बना रहे तो इसको ठिवारा मिलता है । अन्यथा तो कहीं भी. 
ठिकाना नहीं: है ॥ ० $%. ४. : ना कक पे आज 
: :» बाह्ममें ठिकानेका अभाव-- भैया ! बाह्में बसी भी स्थिति था जायें, बड़ा राज्यपार्ट 

- ज्ञषी मिल जाय मगर यह. ,उपयोग, ठिकाने तो नहीं रहता । बड़ी सम्पदा मिल जाय त्तोः 
भी ठिकाना तो नहीं रहता है । दूसरा पुर्ष॒ जब विह्नंल होता है भर अंपने ठिकाने नहीं: 


'रह पांता है, -अट्टूसट्ठ अधीरताक़ी बातें किया करता है. तब ईसको बड़ी जल्दी 'बिदित - ही. 


जाता है.कि देखो बसा यह,श्रधीर, हो रहा है, अटपृट बातें बोलते हैं | इसका चित्त: ही. 
/ठिकाने* नहीं है-। ऐसे:ही हम्न जितते काम करते हैं वे सब अट्दुस “करते है। यह: बाहर ' 


बया करेगा ? अशुद्ध निश्चयसे तो यह अपने वि प्षावपरिशाम्‌ करता है, वह भी 'अरिक 

है; आंत्माके स्वभावके अनुकूल, विराबुलताके अजुबुल का नहीं है। इसी कोर व्यवहार: 
' ऐसी परिणतियाँ:हो जाती; है, जिनमें यह स जग भेम रहा है, चल 

है, ऐसी बृत्तियांहो-जाती. है जिनमें. ठीक ठिकाने यह जीव नहीं रहता है।... 
6८ । .+ अपने: ठिकाने. :स्थित हुए जीवके बन्धका  अभांषे - जो जीव रागांदिक रूप ' छा 
+ को छोड़कर शुद्ध जञानस्वभाववी आावनारूप, सम्मार्गम अपने आपको स्थापित केरेता है वह 


'.. स्थतिकरणांयुक्त सम्यस्हृष्ठि पुरुष है। इसके अब अस्थितिकरर नहों रहें; ढौर:वि कर. 


7रा जग भूम रहा है, चल रहा/ है। विचर हैं 
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भटकना नहीं रहा, इस कारण ठौर टिकाना भटकने रूप होनेवाला जो बंध था वह बंध नहीं 
होता है-- किस्तु अपने झ्रापकी ठिकाना स्थिर रहनेसे, अपने आपके स्वभावका आश्रय करनेसे 
इसके .पूर्ववद्ध कर्मोकी निर्जया ही होती है, इस प्रकॉर परमार्थसे जो जीव अपने आपकी 
स्थित करता है वह सम्यग्दृष्टि स्थितिकरणयुवत जानना चाहिए 

पृष्पटालफी स्थितिकरणके लिये वारिपेणक्ा यत्न--स्थितिकरण अंगमें वारिसेश 
मुनि प्रसिद्ध हुए हैं । वारिसेरा मुनिके आहार करानेके ब्राद उनके मित्र पुष्पडाल बहुत दूर 
तक पहुंचाने गए । उन्होंने कितना ही चाहा कि ये घुनिराज मुझे पीछे लौट जानेको कहें, 
किन्तु उनके तो मिन्नके उद्धारका भाव था, सो पीछे लोट'जानेकों, नहीं कहा । तब पृष्पडाल 
का भी कुछ चित्त बदला श्रौर मुनि हो गए। मुनि तो हो गए, पर उनको स्त्रीका ख्याल 
सतातने लगा | यद्यपि, वह स्त्नी कानी थी, कोई प्रियवादिधो भी न थी, किन्तु मोह तो है, 
तब वारिसेशाने उनके श्रस्थिरचित्तपनाको कैसे मिटाया कि स्वयं उन्होंने- माँ को खबर भेजा 
कि राज हम आयेंगे और सब रानियोंकी श्ृझ्भार करके तैयार रखना ! माँ ने पहिले तो 
विकल्प किया कि ऐसी कुबुद्धि क्यों भ्रभी, फिर सोचा कि होगा कोई रहस्य । खैर, वे दोनों 
श्राये । उस समय पुष्पडाल इस वेभवको देखेब-र बड़े विरक्त हुए श्रौर उनका शल्य छूट गया । 
सोचा कि ये वारिसेशा तो इतने विशाल वेभवकों छोड़कर साधु हुए हैं, हमें एक ही स्त्रीका 
शल्य क्यों हो ? यह है स्थितिकरण। 

व्यवहारस्थितिकरणसे अन्तःस्थितिका सहयोग-- जिसके पास जो सामथ्य है उसके 
बलसे कुपथमें गिरनेके उन्मुख हुए पुरुषोंकों धर्मात्मा पुरुष स्थिर करते हैं। ऐसा स्थितिकरणा 
का भाव रहनेपर इस जीवके ज्ञानहृष्टि जगती है क्‍योंकि दूसरे जीबोंपर मौलिक दृष्टि रहती 
है तो आत्मस्वभावकी स्मृति रहती है । यदि परिवारके ही लोगोंप॑र दृष्टि रहे भर उन्हें ही 
श्राथिक और भअन्य परिच्थितियोंसे मजबूत करना चाहें और करें तो उससे इसे ज्ञानमार्ग नहीं 
मिलता । जिससे मेरा सम्बन्ध नहीं है, जो परिवार जन नहीं है, - जिनके . संगसे विपय 
साधनावंन कुछ सहायता नहीं मिलती है ऐसे विरक्त ज्ञानी संतोंकी उपासना और वे कदाचित 
चलित हों तो उनको धर्ममार्ममें स्थिर करता--इस उपायसे ज्ञानकी दृष्टिमें बल मिलता है । 
एस पारण यह स्थितिकरशा अंग सम्यग्वृष्टि पुस्षका एक प्रधान कतंव्य है । 

प्रमार्थ स्थितिकरणसे मोक्षमार्गमें प्रभति--सर्व प्रथम तो यह ज्ञानी अपने आपको 

मार्ममें स्थित रखनेका प्रयत्न करता है और साथ ही साथ अन्य धर्मात्मा परुषोंकों 

कारण चलित देखता है तो उन्हें घर्ममार्गमें स्थित करता है। ज्ञाबस्वभादी आत्माको 
हि्में शिथित बनाना सही वारतविव रुम्पर्दर्श नका फलित पुरुपार्थ है | ऐसा जो स्थिति- 


जो 
ट श्स् सख्त 


छो शुद्ध 
ञ 
रे 
ई 
ष्ट 


कि 
| 


| हैं उन खोबोंके मार्गसे ब्यत ६ए कृत छंध नहीं होता हैं क्योकि वे मार्यसे च्यत 
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नहीं हो सकते । च्युत होनेका प्ररुंग आया तो ज्ञानवलसे अ्रपने आपको सावधान बना लिया 
अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञायकस्वभावमात्र मैं हुँ ऐसी दृष्टिको दृढ़ कर लिया और विषय कषायोंसे रहित 
वृत्ति बना कर ज्ञानके अनुभवनका परिणाम कर लिया, ऐसे सम्यग्दृष्टि जीवोंकी भागसे 
छूटने कृत बंध नहीं होता है व्योकि वे मार्गेंसे च्युत नहीं होते और ज्ञानमार्गसे च्युत ने होने 
के परिणाम्मे पूर्वबद्ध जो व्म हैं उन कर्मोमें निर्जरा होती है | | 
इस प्रकार स्थितिकरण अंग का वर्णन करके अब वात्सल्य अंगका वर्णन करते हैं। 
जो कुणदि वच्छलनतं तिण्हे साहुण मोक्खमग्गम्हि । 
सो वच्छलभावजुदो सम्मादिद्ठी मुरोयव्वो ॥२३४५॥ 
बात्सल्थ भाव-- जो जीव मोक्ष मार्गमें स्थित तीनों साधुवोंका आचाये, उपाध्याय 
और साधुवोंका जो वात्सल्य करता है वह वात्सल्यभाव सहित सम्यस्हृष्टि जानना चाहिए । 
मोक्षमार्गमें स्थित हैं श्राचाये, उपाध्याय और साधुजन । मोक्षमार्ग कहलाता है मोक्षस्वहप 
शुद्ध ज्ञानस्वभावका आलम्बत करना | इसे ज्ञानस्वभावके आलम्बनमें स्थित हैं साधुजन | 
यद्यपि गृहप्य भी अपनी योग्यता माफिक मोक्षमार्ममें स्थित हैं पर उनके ज्ञानस्वभावकी दृष्टि 
स्थिर नहीं रह णती । कारण यह है कि आरम्भ परिग्रहका सम्बन्ध गृहस्थोंके लगा है । उसकी 
व्यवस्थासें उनका चित्त बसा .रहता है। सो यद्यपि कभी-कभी अवसर पाकर उतने विकत्पो 
से मुख मोड़कर वे निज ज्ञानस्वभावका आश्रय करते है तो भी यह अवसर एक तो कम 
आ्राता है और पूर्व वासनाके कारणां वास्तवमें ग्रृहस्थ पदमें ऐसी ही परिस्थिति है सो विर्के्ल 
उठ आते हैं और यह अ्रस्थिरता मोक्षमार्गके आलम्वनमें शिथिल बना देती है। इसे कारण 
जो जन आरम्भ परियग्रहसे विरक्त हैं झ्रात्म्तत्त्ववी राधनामें रत है उन पर बात्सल्य वेत्सर 
ग्रात्मा करते हैं । 
समताके पुज्ज--शञ्नु शौर मित्रिमें साधुवा समतापरिणाम है, प्रशंसा और निन्दावी 
एक शब्दमय ही जानकर अपने स्वरूपको पृथक्‌ समक्त कर अथवा दोनोंमें जो स्मती परिं* 
णाम करता है, यश और अपयक्षमें जिसकी यह बुद्धि है कि यह यश और अपयक्षमें चीज है 
क्या, दूसरे जीवोंब्नी एक परिणति | मेरे सम्बन्धमें किन्‍्हीं पुरुषोने यह जान लिया कि नह 
बहुत अच्छा है, इसीका दाम तो यश्ञ वहा जाता है। तो यह बहुत अच्छा है. ऐस | 
विकल्प है वह तो दूसरे जीवोंका परिशमन है। सो इूसरे जीव चाहे यशविषयक वि 
करें और चाहे अप्यशविपयक विकल्प करें, उनके किस्सी भी परिणमनन्‍्से इस मुझ विविर्ष 
आत्माक्रा सुधार अथवा विगाड़ नहीं हो सकता । आत्माका सुधार झरर विगाड़ अपने ग्रार्ता 
के ही भावोंके अनुसार है । ऐसा जान कर रूधुजनोंको यश्ञ ओर अपयदामें भी समा 


रहतो है । 
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यदि वोई साधुका भेप रखकर समतापर्णिमको धारण न करे और प्रशंसा, रिल्दा 
यश, अ्पयश, अपनी महत्ता जनाना इत्यादिमें दृष्टि गड़ाता है तो उस जीवको साधु नहीं 
कहा जा सकता । साधु तो वह है जो केवल निज ज्ञायकस्त्रभावमें ही रुचि रखता हो, बाहरी 
लोगोंकी परिणतिमें रुचि न रखता हो, ऐसा जीव ही उन साधुवोंमें अपना वात्सल्य. रखता 
है | यह है व्यवहारसे वात्सल्य अंग । यह ग्रन्थ मुख्यतया साधुवोंके लिए कहा गया है | इस- 
लिए साधुबोंके सम्बंत्रमें वात्सल्य भाव बताया है । 

- साधुजनोंका धर्मझुचियोंमें घात्सल्य - साधु जन साधुवोंमें हो वात्सत्य रखते हैं ऐसा 
नहीं है । उनसे तो वात्सल्य रखते हो हैं किन्तु जो धर्मके रुचिया हैं, विरक्‍त हैं, धर्मात्मा हैं 
ऐसे ग्रह्थ जनोंमें भी वे साधु यथायोग्य वात्सल्य रखते हैं। यदि साधुके गृहरथ जनोंपर 
वात्सल्य न हो तो वे उपदेश कैसे करें ? क्या उपदेश प्रेम बिना किया जा सकता है ? जो 
मुमुक्षु श्रावक उपदेश सुनने आाएँ और साधु उनको उपदेश दें तो यह बात वात्सल्य बिना 
नहीं हो सकती । एक प्रभु भ्ररहंत ही ऐसे हैं जिनकी घुनि प्रत्येक जीवपर अनुराग हुए बिना 
होती रहती है, पर आचार्य, उपाध्याय, साधु ये अ्रभी मोक्षमार्गमें दी चल रहे हैं। इनके 
श्रभी मोक्षमार्य चल रहा है, इनके अभी रागभाव नहीं समाप्त हुआ, सो ये धर्मात्मा जनोंमें 
निष्छल चात्सल्य करते हैं । 

निष्छूल वात्सल्य--निष्छल वात्सल्यका श्रर्थ यह है,कि वात्सत्य करके, उनका उप- 
कार करके उस एवजमें अ्रपने लिए कुछ नहीं चाहते । इसके लिए गाय ओर बछड़ेकी उपमा 
दी गई है । जैसे गायका बछड़ेपर निष्छल प्रेम रहता है, निःरवार्थ प्रेम रहता है, गाय बछड़े 
से कुछ भथ्राशा नहीं रखती है कि यह बछड़ा मेरे बुढ़ापेमें कुछ मदद करेगा, यहां वहसे घास 
उठाकर मेरे मुहमें धर देगा | कोई आशा नहीं रखती है पर प्रकृत्या ही गायका वछड्रेपर 
वात्सल्य उमड़ता है। इसी प्रकार एक सथर्मी पुरुष दूसरे सधर्मी पुरुषकी सेवा शुश्रुषा करके 
वात्सल्य भावसे उसका उपकार करके भी उसके एवजमें कुछ नहीं चाहता है कि मेरा भी 
हु फेभी उपतार करे था मेरी विपत्तिमें काम श्राए। ऐसा निष्छल प्रेम सधर्मी जनोंका 
सपर्मो जजेंसे होता है । यह है व्यवहारमार्गका वात्सल्य अंग | 
निश्चय बात्सल्य--निरचय मार्गका वात्सल्य क्या है ? तो इस ही गाथार्म केदल 
साधु शब्दक अर्थ दूसरा लेनेसे निकल श्राता हैं। साधु कहते उसे हैं कि जो आत्माके कल्याण 
बते सात । मरे गात्माके वल्याशाकों साचने वाला रत्नत्रमरूप धर्म हैं। निग्चयसे सम्य्जान, 
संम्पस्दधस झार नम्वनचारित्र रूप परिशिमत ही मेरे कल्याणका साधक है। सो मेशक्षमार्समें 
सम चह दुख रा ह, सम्पस्तान आर मसम्प्वाचारित्रका, अपने इन निर्भेल परिणामोंक्ा 


रते हैं, उनवी साधना बनाते हैं उन सम्बन्दष्टि जीवोंकों वात्सल्य 


डे 
किक 
भ्रम 
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भाव युक्त जानना चाहिए । 
वात्सल्यका अर्थ--वात्सल्य शब्द भी दत्सल दाब्दसे बना है, और वत्स गल्दकी 
प्रसिद्धि धर्महष्टिकवा नाता जिनसे लगा हुआ है उनमें है । जेसे घरके पुत्र आदिकको पुत्र श्र 
रूपसे कहनेका ही व्यवहार है, पर शिप्योंको मुमुक्षु बंनकर आत्मसाधनाके लिए भ्राए हुए 
कल्याणार्ियोंको वत्स शब्दका सम्बोधन करनेकी प्रथा है श्रौर गायके बछड़ेकों भी वत्स शत 
से अधिक कहा जाता है। तो उन वत्सोंमें जो स्नेह लाया जाता है ऐसे स्नेहका नाम है ' 
वात्सल्य । वह वात्सल्य भांव युक्त संम्यग्दृष्टि कहा जाता है जो मोक्षमार्गके साधकका ग्र्थी 
निज दर्शन ज्ञानचारित्रका वात्सल्य करता है अथवा उनके आधारभूत साधुवोंका वाल 
करता है उसे सम्यग्हष्टि कहना चाहिए | जिसका जिससे प्रेम होता है वह प्रेमी भ्रपदा बुचच 
बिंगाड़ और विनाश करके भी दूसरोंका उपकार करता है । ; 
ह वात्सल्य अर््धके पालक श्री विष्णु ऋषिराज-- इस श्रंगके पालनेमें प्रसिद्ध विष्णुकुमार 
मुनि हुए है। कैसा था उनका वात्सल्य कि अकम्पानाचार्य आ्रांदिक साधुसंघपर जब वैति 
आदिंक मंत्रियोंने घोर उपसर्ग किया था -- वह दिन था श्रावण सुदी तेरस या चोदशका। 
उपसर्ग ऐसां किया वे मुनि महाराज तो अपने ध्यानमें लीन बैठे थे, और उम्हें .एक बाड़ीे 
उन मंत्रियोंने घेर दिया | उनके चारों ओर कूड़ा करकट, श्रनेक दुर्गन्‍्ध देने वाली चीजें 
चारों झ्ोरस लगा दीं जिनमें आग जल्दी लग जाय । और आय लगा दिया । देखो तो इन 
भयानक मुनियोंपर उपसर्ग 'करनेका सूल कारण अपमानकी ठेस थी । पूर्व समयमें उन मुन्ियो 
में से एक मुनिराजके द्वारा उन बलि आदिकको शास्त्रार्थमें हारना पड़ा था, उसकी इतनी 
चोट थी कि उस समय उन्होने अपना बदला चुकानेका निश्चय कर लिया था। किसी पुरुष 
है को अपमानित कर देना श्रेयके लिए नहीं होता । यद्यपि वहाँ उसे श्रुतंसागर मुनि उन्हें 
अपमानित कंरनेकी दृष्टिसे शास्त्रार्थमें नहीं जीता किंन्तु ऐक धर्मकों श्रेक्षुण्णं बनानेके लिए 
कि राजा यह न कह सके कि जैन सिद्धान्तमें कुछ तत्त्व नहीं है । इस हृश्सि शास्त्रार्थ'कियां 
था । पर हुआ क्या सो बहुत खतरनाक परिणाम हुझ्ा । 
.... कया कोई जनतांका आदंभी ऐसा उपंद्रव देखकर सह सकता है, पर विवश थी 
जनता । बलिके हाथेमें राज्य था, घोर उपर किया, श्रौर “इतनो ही नहीं/किन्तु इस छुंशी 
में धर्मका ढोंग बनाकर एक अलग यज्ञ रचकर याचकोंको किमिंच्छिंक दान देने लगा । आावी 
ब्राह्मण, जो चाहो दान ले जावो । उसका ७ दिनका तो राज्य था | सारा धन बिगड़ जाये 
तो उसका क्या बिगड़ा? ऐसी परिस्थितिमें विष्णुकुमार मुनिने अपनी तपस्थामें, भी “कमी 
करके उन सुनिर्योका दुख दर किया था | धर्मंका जब अनुराग जगता है तब रहा 'नहीं 
जाता । दूसंरोंका उपद्रव टालना ही चाहिए । 


>> ५०५ 
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शुभ अलुरागमें वृत्ति--आ्राप जब्र सामायिकमें बैठे हों, जाप दे रहे हों और आपने 
यह देखा कि इस भींतपर कीड़ा बैठा है और यह छिपकली उस कीड़ेक्रो खाना चाहती है तो 
प्रकृत्या आपका ऐसा यत्न होगा कि पहिले तो वहीं बैठे-बैठे छु-छू करके हाथ हिलायेंगे, जाप 
सामायिक तो श्राप कर रहे हैं पंर यह दृश्य जच्र सामने आता है कि अम्क जीव बेठा है 
और यह छिपकली उसे खाना चाहती है तो अपने ही दिलसे बतलावों कि आप उस जाप 
की गुरिया फेरते हुए या मंत्र जपते हुए आरामसे बैठे रह सकते हैं क्या ? नहीं | दयाका 
ऐसा अनुराग जगता है कि आप बंठे नहीं रह सकते हैं । यहाँ कोई प्रइत करे तो क्‍या 
सामायथिककी प्रतिज्ञा लेकर अथवा जापमें बैठकर यह क्रिया करना चाहिए ? वहाँ तो मन, 
वचन, कायकी क्रियावोंकों बंद ही करना चाहिए । हाँ भाई उस जाप देने वालेकी इसका 
पता है और ऐसा करते हुएगें श्रल्तरसे वह खेद भी मानता है भर यत्न भी करता है कि मैं 
छू-छू करूँ या थप्पड़ी बजाऊँ, या थोड़ा भुककर कुछ उसमें घबड़ाहट पैदा कर दूं ताकि वह 
कीड़ा बच जाय | ऐसा यत्न करते हुए वह अपने आपमें ऐसा विषाद भी कर रहा है और 
यह अनुरागका कार्य भी कर रहा है। अपना ही प्रेक्टिकल करके देख लो । 

श्री विष्णु ऋषिराजके दयाकी उमड़--तो विष्णुकुमार मुनिराज जिनको विक्रिया- 
ऋद्धि सिद्ध थी, जब उन्हें यह समाचार विदित हुआ कि अहो सुनिसंघपर इतना घोर उप- 
से हो रहा है, तो उनके यह इच्छा हुई कि यह उपसर्ग दूर किया जाय | किन्तु उन्हें 
अ्पती ही ऋद्धिका पता न था। देखो--ऐसे समयपर दिष्शुकुमार मुनिराजने सोचा कि 
क्या ऐसा किया ज़ा सकता है कि अपने ध्यानका लक्ष्य कर इस उपसर्गकों दूर कर सके ? 
लेकिन जब पता हुआ, जिसने समाचार दिया था उत क्षुल्लक जी ने कि विक्रियाऋद्धि सिद्ध 
हुए है--अपना हाथ बढ़ाया तो बढ़ता हो चला गया पर्वेत तक | जान लिया कि विक्रिया- 
ऋषद्धि हुई है । तो विष्णुकुमारमुनिति उस विक्रियाऋद्धिकी सिद्धिके बलसे उपसर्गको दूर 
करनेकी ठान ली | 

जेसे घर का बच्चा बीमार हो श्लौर आपका उससे प्रेम हो तो सारा धन खर्च 
करके भी आप उस बच्चेकों बचाना चाहते हैं। जिस घनको आपने बड़े कष्टसे कमाया, 
चहुत दिवोंगें कमाया, वह घन हजारों झ्लाझ्लोंका बच्चेकी बीमारीमें दो तीव दिनमें ही खर्च 
होनेको है, और खर्वे करते जाना झ्ावश्यक्र है, बड़ा खर्च करना पड़ता है, सो सारा खर्च 
फर देता है। तो विष्छुकुमार सुनिको बड़ी साधनाके फलसे विक्रिया ऋद्धि सिद्ध हई थी 
उस ऋद्धि सम्पत्तिके खच करनेके लिए अर्थात्‌ विकल्प करके उस-अनुपम साधनासे कुछ 
गिर गए । सिर जाने दो, गिरते हुए भी जान रहे है कि उठना किस त्तरहसे होता है ? 
उनयने ज्ञान है। * 


ल्‍+ 
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श्रीविष्णु द्वारा करुणासम्पादनकी प्रस्तावना--कें भंद- गए, जहाँ बलि यज्ञका: ढोंग. 
रच रहा था. एक बामन स्वरूप रखकर । 'वहां किसिख्छुक दान देने वाले बलिकें: श्रागे 
मंत्र और बड़ी ध्वनिसे यज्ञकी बातें भी करली (उस समय संतुष्ट होकर बलिं-कहंता' है कि 
जो तुम्हें माँगना हो मॉगलो । एक तो अ्रन्याय कर रहा है बलि और पिछला ,बदला चुकाने: 
के श्राशयसे खुश हो रहा है। भोर दूसरेका धन है सो खुब लुटा रहा है । ऐसी हालतमें 
संतुष्ट होकर बलि यों कहता कि ले लो जो तुम चाहते हो. विज जी बीले कि मुझे तो केवल 
तीन पैड़ जमीन चाहिए । विष्णु जी मायने विष्णुकुमारे शुनि । आज यह, प्रंसिद हा है 
कि विष्णु जी ने ही तीन पैर भूमि मांगा: । बिप्र लोग जब राखी बाँधते है तो यह 
इलोक पढ़ते हैं कि जैत्तराज बली बध्यों .. वहाँ जैन नहीं है,..मेनहैः। क्योंकि ये की जगह 
जे कर देने से इलोक अशुद्ध हो जाता है । जिसने बलि राजाकों बाँध लिया बुह हम सबकी 


रक्षा करे । 0 
श्री विष्णु ऋषिराजकी विक्रिया व साधुबोका उपसर् निवारलन्‍्तों व्तीन पेंड जमीन 
विष्णुने माँगा | बलि राजा बोला कि तीन पड़ जमीनमें क्‍या होता है, अरे कोई महल 
माँगो, सोना चाँदी माँगो, कोशोंकी जमीन माँगो ।- विष्णु बोले- कि हमें तो तीन पैड़ ही 
जमीन चाहिए । इसका उन्होंने संकल्प - किया-]:कहा अ्रच्छा ले. जो, । ब्रिंपणुने: एक “टॉगकी 
तो मध्यमें रखा, मांतो.सुमेरुमें, चारों ओर टांगको घुंमाया, सारा मनुष्यलोक, घेर लिया 4 
विष्णुने कहा कि अब तीसरा पैड़ दी । इतना ही देखकर राजा वलि भयसे कांप गंया और 
कहने लगा कि महाराज :अब मेरे पास और जमीन कहां हैं? उस सम्रयका हृश्य कई द्ष्टिये 
में बलिसे विप्णुने कहा कि इत सब मुतियोंका उपसर्ग इसी समय 

दूर करो । उपसर्गको बलिने दूर केर दिया । तो विप्युकृम[र मुनिराजने अपनी साधनारे 
शिथिलता भी करके अनेक मुनियोंके प्राण बचाए +डनयर वोह्सूल्य भाव अदशित', किया, |: 
बात्सल्पकी जींव निर्मोहिता--वात्सल्थ परिवार जतोंपर “केस “तो -संससे :शानईंध् 

नहीं मिलती है । परिवारके जनोंका भी... स्मरण रहे, कुछ भी 'करो-क्रिन्तु उनके साथ कुछ 
मोह और रागका सम्बंध है तो दुःख ही है ६ इस काररा परिवारज॑नोंसे मोह न करो | अन्य 
धर्मात्मावोंपर, जिनसे कोई अपना स्वार्थ नहीं निकल: रहा है ऐसे धर्मात्मा जनोंपर वात्सल 


करो और अपने सम्मार्गमें प्रगतिशील बनो । 

वास्तवमें सगुन और असग्ुन-“गैया ' धर्मात्मा जनोंके प्रति जो वात्सल्यबृत्ति होत॑ 
है वह ज्ञानस्वभावका स्मरण कराने वाली होती है | यों संग्रुत है । अन्य जीवोंसे अनुराग 
बढ़ना जिनसे विषय साधनोंका कुछ मतलब नही है, यही एक सग्रुन है. और जिन जीवोंसे 
मोहभाव बना हुआ है उनसे स्नेह वनाए रहे यही श्रसगुन है | सभुन वह कहलाता है जो 
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सिज, ज्ञानस्वभावंकी दृष्टिमें सहायक है और असभुत वह कहलाता है जो निज ज्ञानस्वभात्रंकी 
भ्क्तिमे बाधक है । धर्मात्मा जनोंसे निष्लल होकर कुछ न चाहकर वात्सल्य करता चार ए 
उसीसे .निर्मेलता प्रकट होती है, जिंस॑:विर्मलताके प्रभावसे भव-भवके वाँघे गए कर्म क्षीण 
ही जाते हैं 

. निम्न अभेदससस्पका वात्सकन्‍््य--चंकि सम्यग्हृष्टि टंकोत्कीणेवत्‌ निश्चल एक ज्ञायक- 
स्वभाव रूप है इस कारण , वह. सम्यूग्दर्शत, सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्र--इन तीनों गुणोंसे 
प्रपनेको श्र॒मेंद बुंद्धित देखता है'। उत्तम वात्सल्य वह है जिसमें दूसरा अ्रभेद साधुको दिख 
जाय॑,' प्री तिमे भी यही होता कि दसरेकों भी श्रपना मान लिया.ज़ाय । यहाँ +श्चयके वात्सल्य 
में यह बतला रहे हैं ..कि सम्यग्दशन, सम्य्शान और सम्येक्चारित्र इन तीनों गुणोंसे अपने 
' को अ्रभेदबुद्धिसे देखना है श्रेथात इंस रूप. हीं. मैं हू--इस प्रकार-र॒त्त्नन्नथ' रवरूप अपने आपको 
'देखंस सी हीं वास्तवमें रत्तत्रयका वात्सल्य है। जिसने अपने आपको रत्तन्नय स्वरूप देखा 
श्र्थात्‌ मोक्षमार्गमें वात्सुस्य भाव हुआ तो उसको मोक्षमार्ग ही मिल ही गया। ., , 

मार्गावॉत्सल्यक्रेत बंधका अधभाव--अ्व इसके मार्ग न मिलनेके द्वारा जो पहिले बंध 
चल रहा था अरब वह बंध नहीं रह गया, भौर चूंकि मार्ग मिल गया है, शुद्ध ज्ञायकस्वरूप 
अंपने आपके आात्मतत्वका अनुभव चल रहा है तो इसका मार्ग मिलनेके कारण पूर्वबद्ध 
कार्मोकी निज रो: ही होती है । यही वास्तविक वात्सल्य है। इसके अंवं[त्सल्य तो है चहीं, फिर 
 चंध किस बातका ? बंध उन जीवोंके होता है जो अपने श्रापके ज्ञांनं, दर्शन, चारित्र स्वभाव 
में शद्धान न करे, रुचि न करे, इसकी खबर ही नहीं रखे, विमुख रहे और इतना ही नहीं 
बल्कि इसके प्रतिकूल जो मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और “मिथ्याचारित्र भाव हैं इन भावोंकी 
रुचि रखे, उनका ही तो बंध होता है। सम्यस्टष्टिके बंधके कारण मुख्य जो मिथ्यात्व॑ हैःउस 
- मिथ्यात्वव  श्रभाव हो गया ड्रघ आरण अब उसके बंध नहीं चलता । उसके मागका वात्सल्य 
है” उससे. निर्जुरा: ही :होतर,है.। इस प्रकार वात्सल्य अंगका वृर्शन करके झव अ्रष्टम अंग जो 
प्रभावना अंग है उसकी वर्णन कर रहे हैं । 
विज़्जारहमारूढो मग्ेरहपहेसुं भमदि जो चेदा । 
सो जिणणाशपहावी सम्गविट्री मुणेयब्चों ॥२३६॥ 
शानप्रभावकाा वे जयावोार्मयद्द्धा--जों णेत्र विद्यारथ पर आरूढ़ है वही 

जिसशासका प्रमावक ट्ो सकता है। प्रभावना करने के लिए लौकिक पद्धति भी ऐसी है 
जँदी कि फोई घोपणा बारता हो, ऐलान करना हो तो रिवशार्म बैठकर, सांगारे बह ! 
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वह विद्यारथ पर आंरूढ़ हो अर्थात्‌ -विद्यावान बने । सर्व विद्यावोंगी विद्या है. निज, शुद्ध 
आत्मतत्त्वकी उपलब्धि रूप । 'लोकमें अनेक विद्याएं हैं, रेडियोंक्राः आविष्कार -किया है; उप- . 
“ग्रह छोड़े जा रहे हैं, और- अनेक: प्रकारके -रवीव-नदीन आविष्कार-बनते-चले जा रहे-हैं ।. 
इन शभ्राविष्कारोंमें क्या कम बुद्धिकी श्रावश्यकता है ? बुद्धि बहुत लगती है । :उनका -भी 
बहुत तीत्र विज्ञान होता है पर. इतना बड़ा तीन्न विज्ञान कर लेने-के - बाद-भी- उनकी परि- 
स्थिति को: देखा जाय तो वे शांत नजर नहीं श्राते, क्योंकि उनकी हृष्टि.परद्वव्योंकी ओर 
है.। वे पर जब तक व्यासंगमें रहते हैं तव. तक उस पर प्रायोगिक- उपयोग है। परकी.. 
परिणति अपने श्राधीन तो है नहीं । परका - संयोगः वियोग:अपने- श्राश्रय तो है, नहीं: सो 
उसका वियोग हो,. किसी भी प्रकारका परिणमन- हो तो- उसको देखकर- यह. जीव ढु:खी. 
' होता है । सो सब विद्यावोंमें उत्तम विद्या हैः शुद्ध श्रात्मतत्त्वकी: उपलब्धिरूप. ।: उसही विद्या- 
रथ पर आरूढ़ होता हुआ जो पुरुष.अपने मनकी- वेगोंको-दुरः करता है वही पुरुष .जिनज्ञान 


का प्रभावक सम्यर्हष्टि जानना. चाहिए 
निदामकी कलुपता-- ख्याति, पूजा,.. लाभ,.. भोग. इनकी जो, इच्छा है. यही हुशा 


“निदात बंध ।.निदान बंधको बहुत कुत्सित परिणाम. बताया है । श्रारतंध्यानके .चार भेद. हैं- 
इष्टनियोगज, अ्निष्टसंयोगज, वेदनाप्रभव और .निदान.। इन चारोंमें.मुत्तिराजके तीन आते- 
ध्यान हो सकते हैं. पर निद्धन नामका आआतंध्यान नहीं होता है । तो समभो कि .उन तीनों 
की वेदनासे निदातकी कितनी बड़ी वेदना है. ? कितना बड़ा: निदान है ? ह 
निदानके मानारूप--निदानके श्रनेकरूप हैं। संबसे बड़ा रूप तो यह बताया गया 
है कि धर्मकार्य करके संयम, तंप॑ नियम करके परभंव्में इन्द्रका पद, राजा महाराजा चक्र- 
वर्ती का पद, बड़े आरामके साधन मिलें, ऐसी इच्छा बंनांना सबसे विकट निदान बंध हैं। 
ओर साधारणंतया ऐसा भांव बनाना .कि पंरलोकमें मुझे आराम मिलें, आानम्दंकी स्थिति _ 
मिले, सो यह भी निदान बंध है. भौर इस भवमें भी भविष्यकी भ्ागेकी बात . सोचना-- - 
बुंढ़ापेमें मुझे झ्रारामके साधन मिलें, कुंछ वर्षों बाद मेरी ऐसी बढ़िया स्थिति बन जाय कि . - 
ब्याज और किराये से ही सारा.काम चलता रहे: तों ऐसी इच्छाको भी निदान कंहते हैं । 
झौर व्यवहारधमंके बाह्य प्रसंगोंकी चाह करना, परेभेवर्मे मेंरा धर्मत्मावोंका समाग्रम - 
: रहे झादिक बातें सोचना यह भी तो निर्दीन है, किल्तुं इसे शुभ निदानमें शामिल किया है। : 
“चबंब तो है ही । शुभ निदान की अपेक्षा' चौथे भरें गुरास्थानवर्ती जीवंको भी निन्दान नाम्रका 
अ्र्तेध्यांन कह दियो-गया है, पर मुनिराजके शुभ अशुभ किसी भी प्रंकारका निदानंबंध नंहीं 
चलता है । / के 
निदानके अभावमें ही उन्नति व शान्ति--सांधुंजनोंकी कसी उत्कृष्ट साधनों: है ? 
उंनकी-केवल शुद्ध:निज' ज्ञायक सस्वरूपमें ही. रुंचिं.है .: उच्के यह निर्णय है. कि इस शुद्ध 


समयसारंप्रवच्चन-नवम पुस्तक. ७. | #. | . ऊअ.। “/अशशध | 
“ज्ञानस्वरूपकां श्रद्धान,: आश्रय, आलस्बन यही. आत्माकाःसंब “वैभव है। आनन्द होःइस 
प्स्वभावकेः अ्रोश्र॑यमें बसा हुआ है. किसी भी परपदार्थके प्रथवा परभावके-आंश्रयेसे _श्रात्मा 
“में आतंन्‍्द परिणमन नहीं होता । : वेःसेबःझंकुलतावोंकें ही कारण हैं- कोई: मनुष्यें/किसी 
:भी.परपदार्थविषयक्र किसी भी -व्यवस्थादी:हृष्टि बनाए और: आशा: रखे किःबाहमें ऐसी 
“व्यवस्था-बन चुकनेःपर- फिर तो मेरा शेष जीवन आराममें- और धर्ममें व्यतीत होगा,-थह 
सोचना व्यर्थ है। परपदार्थोपर दृष्टि-दें और उनसे शांतिकी आशा: रखें, यह त्रिकाल- नहीं: 
हो सकता है । हक । हक 
निदान. व मनोकामनाकी लहरोंमें संकटोंका नाच--ज्ञानी, पुरुष-शुद्ध श्रात्मतत््वकी 
“उपलब्धि. रूपः विद्यारथमें संवार होनेके कारण: दुःखेके. कारणंभूत. . मनो रथके: वेगोंको: 
“करता है; नष्टकरता है।.ये चित्तमें : जो कल्लोलें उठती हैं उन कल्लोलोंसे इस जीवैको. बड़े 
- कष्ट हैं.। सबसे बड़ोः दु:ख है. इंसे मंन' वाले ,जीवको तो मानसिक दुःख है ।: भ्ूखका:..तो -ढु:ख 
थोड़ा सह भी लिया जां सकता है, कुंछ सांधारण- भोजन पान, मिलें तो उसमें भी: .संत्तोष 
“क्रिया जा सकता: है पर यह व्यर्थंका: जो - मानसिक: रोग है+-लोग मुझेबुरा: न समझ लें, 
“मेरी प्रशंसा और नामवरी रहे, ऐसा जो भयंकर विष. लगा हुआ है जिस .विषपानकी -प्रेरणा 
“से यह जीव विनाशीक:मलिन मायामंय. लोगोंके बीच. पर्योयंका नाम स्थापित करना चाहता 
“है।यह मनोरंथका: वेग बहुत भयंकर दुश्मन: हैं। से । | 
मनोरथोंके विजयी--इस चित्तकी कल्‍लोलोंको इस. शानीने बड़े मजबूत ध्यानेरूपी 
शस्त्रेसे नष्ट किया +-ध्यांव कहलाता: है शुद्ध ज्ञानको.स्थिर बताना:। चित्तंको एक शोर रोकने 
का ताम ध्यान है । उस-चित्तका श्रथ- है ज्ञान + जो भी ज्ञान किया जां रहा है एके पदार्थ- 
“विषयक उस ज्ञानकों स्थिर बताए रहना इसका नाम है ध्यान । इस ध्यानरूपी शस्त्रसे: इन 
मंतोरथ -वेंगोंको जानी पुरुष नष्ट कर देता हैं। सो जिसने शुद्ध श्रात्माका ज्ञान किया औदय 
सर्व प्रकारकी इच्छावोंको जो कि अमानेके -कोरण हैं उनको दूर किया, - अ्रपने- मर्नंकी -वेगों 
“से रागद्वेषकी कल्लोलें उठ: रही हैं उनको अ्रपने ही ध्यानरूपी खड्गसे नष्ट -किया .वे ही पुरुंष 
जन ज्ञानके प्रभावक सम्यग्हष्टि. कहलाते हैं । अल अप | 
ु वास्तरिक प्रभावनां--सम्यग्दृष्टि जीव टंवोत्वीएवत्‌ निबचल एक ज्ञायक भाव स्वरूप 
है; उसने|अपने ज्ञानसे. समस्त शक्तियोंकों लंगांकर, जगाकर अपनी. पर्यायके अ्रतुरूप अपनेक्ये 
. विकसित किया, इसलिए वह प्रभावनाकारी .जीव है । जैनधर्मकी अ्रथवा वस्तु विज्ञानकी 
-मोक्षमार्गकी प्रभावना यह जीव रत्नत्नयं. तेजसे ही करें सकता है । कहते हैं धर्मकी प्रंभोवना 
- करे: किसकी -प्रभावनां करना है ? घर्मकी । तो धर्मका जो स्वरूप है वह जीवोंकी सम 
में आए, यही प्रभावना:कहलायेगो । , समारोह होता; उत्सव मानना, ये सब इस प्रभावताके - 
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सहकारी कारण हैं। ये स्वयं प्रभावना नहीं. हैं! जिसकी प्रभावना करना है वह लोगोंके 
चित्तमें बैठे तो प्रभावना कहलाती है । प्रभावता करना है धर्मकी । धर्म कहते. हैं वस्तुके स्व- 
भावको । 'कृपदेशके ह्वारा श्रथवा 'साधु पुरुषोंकी मुद्राके द्वारा जो जीवोपर यह छाप पड़ी 
प्रभावना पड़ों.कि अहो ! सर्व, विकल्पोंसे पृथक ऐसे साधु हैं, ऐसा ज्ञान' श्रौरः आनन्द रह 
जाना ही धर्मेका-.पालन्‌.है.। यह बात जिन उपायोंसे प्रसिद्ध हो; सके; बसे उन ही, ज़पायोंक्रे 
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ऋषरनेक्र[ नाम प्रभांवता है । हम अ 
परमाथभ्रभावना व्स्तुविज्ञान--जव्‌ तक जीवका यह वस्तुस्वरूप परिज्ञॉनिमें. नू 
आयगा कि प्रत्मेकः पदार्थ स्वतंत्र स्वतंत्र. भ्रंपनी सत्ता: लिए.-हुए हैं भर उन-सकसें- परिशमते 
रहनेका स्वभाव पड़ा हुआ है, वे अपनी इस परिरणमनशीलताके कारण निरन्ते?:प्ररिरिभते 
रहते हैं। भले ही किसी पदार्थेक विकाररूप परिणमनमें अन्य पदाथे कुंछ“भीं»भन्रिमिस हों 
ओर. यह बात सच है कि किसी परपदार्थका निम्मित्त:पांये -बिना' विंकौरपरिणमन नहीं होंतां 
है।। इतना सम्बंध होनेपर.भी वर्तुके चतुष्टयेको देखो तों निमित्तभृंत धदार्थोरका-नं:करत्य, न 
शुण, न पर्याय कुछ भी उसके प्रदेशसे बाहर नहीं- निकलता । किन्तु ,ऐसा, ही. अद्भुत निभित्ते* 
नैमित्तिक सम्बंध, है कि योग्य उपादान- अनुकूल - “निर्मिसको- पकरं+ईवैंय ही अ्रपनी पंश्णितिसे 
विकाररूप' परिणम जाते हैं। ऐसी वस्तुमें रहने वाली स्वतत्रताक्षो>उंदपेष:>जेब-तंक अपने 
“आपके हृदयमें नहीं होता है तब तक समझो कि इन जीवोंकी ,टृष्टिसें धर्मकी प्रभावना नहीं 
उंतरी १ हक हक आह दर | 
..... प्रभावनाकीः अज्ञानविनाशपूवकर्ता--प्रश्ावना अज्ञान अंधकारकी दूर हटाक र+फ़िंन-. . 
शासनक्ती:  महिसाको प्रकट करता सो प्रभावचा है ।« प्रभांवनामें:सन्नसे, मुख्य काम है भ्रज्ञान, 
अंधकार मिलता यह न ,मिदे तो. प्रभावना क्या हुई..! “बढ़ी संमारहू- क्रिया, “बढ़े आग र 
किया, सजावट की, जलूस निकाला तो इससे तो केवल यह प्रभावना होंगी कि. लोग यह जोन 
'जायेंगी कि समाजमें.पैसा बहुत है ओर ये:खच भी द्विलसे करते हैं। उनको जो बात सम 
में आयगी उसकी ही तो उनके हृदयमें प्रभावनाःकही.. जायगी 4; ६में केरनय-है यंद्धि 'धंर्मकी 
प्रभावना ज्ञानकी प्रभावनां तों-भर्म कया है, जश्ञानका स्वरूप कस: है-ये-बातें :उत्तारेनेका प्रयंत्त 
किया जाय । 
प्रभावनीय तच्वज्ञान--यह तो लोगोंको एकत्रित करनेका और किस्ली सू्ति मुद्राका 
टृइ्य दिखानेका श्रवसर जोड़ना हुआ । यह भो ठीक़ है । इस अवसरमें प्रभावेत्ता:तब हो. ज़बे 
दर्शकोंके चित्तमें यह बात उतरे कि वस्तुवोंका स्वरूप स्वतंत्र है। जीव और अजीव थे दो 
तत्त्व हैं । जब यह जीव ज्ञानस्वभावमें नहीं रहता है, किसी बाह्य यदार्थकों रुचिपूर्वक ग्रहण 
करता है तो वहाँ यह विह्नल हो जाता है, दुःखी होता है, रंसारमें घुमता है, उससे, उपा- 
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धियोंका कर्मोंका आश्रय होता है, बंध होता है, और यह जीव इंन सब परदृष्टियोंसे हटकर 
क्ेवल' ज्ञान: प्रकाशमात्र अपने रवभावमें अपने उपयोगकों जोड़ता है तो इसके कर्म -छूटते हैं, 
दाति मिलती है, “ परमविकास होता है। .सारे विश्वकों जान जाय, ऐसी जो&जानसें. शक्ति 
पड़ी हुई हैः उस ' शक्तिका वहाँ विकास हो जाता है, इत्यादिकि हितको ब्राले दर्शकोंके चित्तमें 
घर त कर पायें. तोड़ा; समारोह करके भी ध्मवी: प्रसव] तो हीं.-बी; किम्तु समाजकी 
प्रभावना की + इस' संमाजके लोग बड़े-पैसे वाले हैं, अपने मजह॒बके पीछे ये दिल जामसे रूचे 
करले+हैं ।॥ जो बात दर्शवोंके च/त्तमें आराथो. प्रभावता : उसकी “कहीं जयंगी । दककोंके छित्तमें 
धर्म ही. उत्रे-तो <घंभेकीं प्रभावता-है। और उनके - चित्त में केवल सजावट, 'छ गार, आर खैच 
ही “स्तर: इनकी ही प्रभावती है। 
शनकीःकलापर हमारे भविष्यकोी निरभरता--प्रभावनाके विष्रस्मोें समंतभः स्वामीने 

“ग्रह बताया है कि भ्रज्ञादरखूपी- औअं* कारको- दूर करके. फिर यंथायोग्य जिदशासनका ,माहात्म्य 
“प्रकठः:करता उसकों' हीं प्रभावदा कहते हैं।- हम आपका अलौकिक, वेभव ज्ञान है  “सौरे 
“सुख दुःख अपनन्द्र इस ज्ञानकी कलापर ही निर्भर हैं। हम इस ज्ञानसे कैसा जानें कि सुख 
“खोले, लंगे और इस ही झज़िसेः कैसा - जानें: कि .-दुःखः होते-लगे। और इस. ही ज्ञानसे' कैसा 
जानें कि.सुख्षःडुअ्॒क्रेरत्िंकल्पोंसे रहित होकर शुद्ध आ्त्मीय आनन्‍्दका अनुभवन करें ? ये 
“समःप्त बातें अपने ज्ञानपर: निर्भर हैं । कहाँ है यह ज्ञात ?-अपने में ही तो है और अपने ही 
_ आार्वीम; है: +:हम- उस अक्रारके .जाननेंसें तु जाएँ. जिस अ्रकोरके जाननेसे मोश्षमार्गः मिलता 
' हैं/को क्यों ने मिलेंगो 'मोक्षमार्ग ? हम ऐसे ज्ञानपर तुल जाएँ .कि. जिससे शांति. ही मिली 

है.तो क्यों शांति न मिलेगी .? प्र#/हम- ही स्वच्छन्द होकर पण्यके उदयसे परम: हैःनो- अह्छा 
शरीर, प्रष्यके:-उदेमेसे पाया है. तो :घृत और इज्ज़त,- तो उसको पाकर#र्म अपने आ्राप्के 
स्वेरूप"को..भू्ल जाएँ “और परपदार्थोमें ही कुछसे कुछ : विकल्प बनाकर वहाँ ही कुछका 
कुछ परिणमन चाहनेकी धुन रखें ती उसमें. शॉति नहीं प्राप्त होती | इस सम्बन्धमें यदि 
ओर झधिक न बन सके तोःकमसे :कर्घ- नइतता तो ध्यान रखते रहें (कि रे सब मेरी च्रुटियाँ 
हैं; प्रोरःक्षधिक तन बन सकेंट्ती इतना चित्तसे न घुलूंबे)४ हम 'गुहव्यवस्था करते हैं वो 
आत्माके नाते, .गरंह मी. मेरी छुट्टि है--“हुम:धर्ोजेन करते हैं तो यह भी आात्माके नाते से 
त्रुटि है। हम लोगोंमें एक पोजीशदसे या शानसे रहते हैं यह भी आत्माके नातैसे त्रुटि है । 
हमारी बाहरकी नजतनी भी .चेशएँ सब चेष्टाएं आत्माके नाते से बरुटियां हैं। इतनी 

बात .ध्यानमें' बदी रहती है तो हम सुधारके मार्गेपर हैं। हम भूले हुए तो नहीं कहलाये । 

सर्वृत्कृष्ट श्रवृत्तियोंमें सी अनात्मब्ृत्तिपनेका साधेके विश्वास--साधजन जो उच्च 

विकासके होते हैं वे सधुपदके योग्य क्रियाएँ ६ रहे भी, सामायिक किया, देन किया, वंदन 
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किया, समितियोंक्रा पालन किया, जो उनके और गुण हैं उन सब गुरणोंका निर्वाह किया, 
ईंतना करनेपर भी श्रन्तरमें वे समभते है कि आत्माके नातेसे ये ,सब मेरी त्रुटियां हैं-। 
क्तिना है उनके स्पष्ट ज्ञान ? श्रागे खड़े होकर, हाथ चलाकर, पिछी सिरपर रखकर, घुमाना 
क्या पह आत्माका कोई गुण है ? आत्माका कोई स्वाभाविक परिणमन है ? नहीं है। नहीं 
है तो क्यों यह च्रुटि नहीं है ?” यह उच्च ज्ञादी साधुवोंके ज्ञानकी विशेषताकी बात बतला 
रहे हैं। जिसको व्यवहारमें साधु भी समझते हैं और करते हैं । करते हुए भी यह जानते 
हैं कि आत्माके नातेसे ये दशेन, वंदन, स्तवन, समिति पालन, ये सारी प्रवृत्तियाँ आरात्माके 
नातेमें नहीं बसी हुई हैं, किन्तु इन प्रवृत्तियोंसे भी रहित आरात्मतत्त्वकी उपलब्धि करनेके 
लिए इन प्रवृत्तियोंकी करते हैं । 

सम्यग्दष्टिके आत्मशक्तियोंवा प्रवोध-- वस्तुस्वरूपका यथार्थ निर्मल परिज्ञान होना 
और उसके श्रनुकूल भावता बनाकर निज शुद्ध ज्ञानस्वभावमें उन्मुख होना, यही है प्रभावना । 
ज्ञानी जीव चू कि अ्पनेको एक ज्ञायकस्वरूप रिदचल मानता है इसलिए समरत शक्तियोंको 
वह जगा देता है। अपनी शआरात्मक्षक्तियोंका विकाश्न एक ज्ञानस्वभावी आत्मतत्त्वकों दृष्टिमें . 
लेनेसे स्वयमेव हो जाता है | धर्मके लिए हम बाह्यप्रदार्थोपर हृष्टि दे देकर धर्मंका संचय 
करना चाहें तो यह न हो सकेगा किन्तु धर्मंम्रुति एक निज शुद्ध ज्ञानस्वभावकी : हंष्टि करें 
और तन्मान्र अ्रपना विश्वास बनाएँ तो इस शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावनाके. प्रतापसे परमार्थमें 
भी धर्मका पालन है और उसकी जो, भी तन मन वचनकी चेष्टाएँ होंगी वे इस धर्मके शत्तु- 
कूल होंगी । 

ज्ञानस्थमावभावनास्प ग्रभावन्‍ाका उत्तम परिणाम --प्रभावना वास्तवमें अपने श्रज्ञान 
अंधकारको दूर करना ही है | जो जीव ऐसे अ्रपने ज्ञानकी प्रभावना करता है" उस जीवके 
इस जातिका बंध नहीं होता है। ज्ञानकी जो ;प्रभावना नहीं कर रहे है ऐसे जो जगतके 
श्रनन्त जीव हैं,,वे जो बंध करते है वह बध इस सम्यग्हृष्टिके नहीं होता, किन्तु उसके उपयोग 
में ज्ञानस्वभावकी प्रभावना बनो हुई है इसलिए. निर्जरा ही होती है। सीधा तात्पर्य यह है 
कि हम अपनेको सेठ हूँ, मनुष्य हूँ, पंडित हूं; इत्यादि रूप न निरखकर केवल एक ज्ञान प्रति 
'भासमात्र हूं ऐसी भावना बने तो अपनेमें, ज्ञानकी प्रभाववा होती है और कर्मोक्री: जरा 
होती है । गे 

ज्ञानी जीवके निेन्धवा--यह प्रकरण निर्जराक्रा. है। कर्म न श्ञायें श्र वर्म खिरें 
ऐसी निर्जरासे मोक्षका मार्ग मिलता है ।, औरःजो -कर्म खिर रहे हैं उभ्हींके ६ निमित्तसे 
नवीन कर्म आरा जायें तो उसे मोक्षमार्गंडी, निर्जेरा नहीं कहते हैं;। जो कर्म बंध . गए हैं वे 
खिरेंगे तो अवश्य, पर अज्ञानी जीवके. ऐसा:उदयमें झराता है- कि. जिससे 'और नवीन कर्मोत्रो 
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घिजलेतां हैः । किस्तु ज्ञानी जीवके उंदय-तो होता है पर उदयकालमें श्रज्ञानमयताका पुट . तत 

होनेसे वहुँनवीन कर्मोकी सम्वरण- नहीं: करता । यह दव्यानुयोगका प्रंधान कर्तेव्य-है-। इसमें* 
जोप्बंब हो: भी रहा- है उस बं्धकी गौरातता की गई है ।.करणानुयोगमें तो जहाँ थोड़ा भी 
बंधः हुआ उसे बंधरूप स्वीकार: करके कथन. चलता है किन्तु इस-द्रव्यानुयोग ग्रन्थमें - जो 
संसारका:प्रयोजक “है; जो -संसारकी परम्परा बढ़ानेका कारणभूंत है उसे बंध कहा हैं। वह 
बंध जानी जीवके नहीं होटा है।इसलिए निर्बन्ध है । 

निवृत्तिप्रक प्रदृत्ति+-जैसे कोई पुरुष तेज दौड़ लगे। रहा हो, श्र दोड़ लगांते हुए. 
में:उसे :यहःज्ञात. भा जाय कि हमे रास्ता भूल गए हैं ।..भूल गया वह: रास्ता, और इस-ज्ञातत 
के होते हीः कि हम भूंलःगए: इसके" बाद भी कुछःदरःतक शिथिल रूपसें दौड़तो. तो है. पर 
दौड़ता.: हटनेका अ्रभिप्राय:लगो- हुआ. है। इसी प्रकार ज्ञानी .जीवके भी उदय भाव बंध' ये 
चलते भी रहते हैं कुंछ पदों-तक किन्तु वे संबःहटनेका भाव लिए हुए हैं। १ 
शुद्धात्म भावना भावनिररार्का उपीदान कारण--ऐसी सम्वर प्रयोजक जो भावनिर्जरा 
है उसका उपादान कारगा क्या:है, उसेका इन अंतिम गाथांवोंसें वर्शनः है।। यह जो. ८: अंगों 
का: वर्णात _ चला' है यह निंश्चयकी * मुख्यतासे चला. हुआ वर्रान है अपने आात्माके विशुद्ध 
परिणामोंकों जेगेता हुआ; उन्हींको लक्ष्यमें लेता हुआ वर्णन -है। तो. भावत्तिजेराका : उपा- 

: दान कारण क्या है? शुद्ध श्रात्मतत््व्की भावना । . .. 

.. ४ आधयचार अदज्ञोक्ा उपादानं--नि:शंकित अंगमें शंका नहीं रहती हैं। निर्भय॑ंता:- हो _ 
गंयी उसका कारण-कक्‍्या:? शुद्ध ग्रोत्मतत्त्वंकी दृष्टि इस ज्ञानी जीवके -जगीं | मैंः केवल ज्ञान- : 
स्वरूप: हैँ, समस्तः परपंदार्थोके सत्त्वंसे भछृता केवल अपने स्वरूपमात्र हूं, ऐसीः दृष्टि.जगे' तो 

निशकॉक्षित अंग प्रकट होता: हैः। उसमें विभावपरिशामोंकी वाडछा न रही ,.तो इसका कारण 

. चबंया हैकिःउसे शुद्ध ज्ञानमात्र आत्मस्वरूपका: परिचय हुझ्ना है । निविचिकित्सा अंगमें: अब . 

वह इन्हीं विभावपरिणामोंके कारण अंतरंमेंम्लान नहीं होता ।। जैसे: बुकाः दिल-सा ।:कुछ 

मार्ग -नः सूके; कायर बन जाय; . कर्तव्यविमृढ़ हो जाय, ऐसी -स्थिति नःउंत्पन्न -हो, उसका 
कारण है यही शुद्ध आत्मतत्त्वकी:भावना:। इसी. प्रकार अमूढ़ दृष्टि-अंगमें वह कुधरमोमें मोहित... 

नहीं होता. उसका कारंण है:कि उसे अपने शुद्ध रवभावका. परिचय मिल चुका है श्रौरः हढ़ . 

निर्णय है।किं हिंतंकाः मार्ग. है तो इस ही- सहज ज्ञानस्वरूपका आश्रय है: | ... 72 
. उपशहन अंगका उपादानं---उपगूहरद अंगमें- जो-धमत्मि . जनोंसेः ईर्ष्या नहीं होती: है. 

उनके अवगुंणोंका मौजूद हो अंथवां?त ही; प्रसिद्ध तहीं करता है; और-ऐसा यत्न-करता-है: 

कि उनतःधंर्मात्मा पुरुषोंसें भी ये अवगुश- नहीं रहे, ये-सब किसके -प्रतापसे हो रहे -हैं;?.उसका 
कारण है “किः उसे-अपने झ्रापके- शुद्ध रव्ररूपका. परिचय मिला है । ईर्ष्या तो -तब होंती-है. .. 


टी! 
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जब स्वयंमें पर्यायबुद्धि हो । ऐसी हृप्टिं हो कि इससे मेरा बिगाड़ है, अथवा इसके बढ़नेसे 
क्मारा उत्तष न रहेगा | तो पर्यायमें जिसको श्रात्मबुद्धि है वह ही पर्यायक्ों यह मैं, यह 
मैं' ऐसा लक्ष्यमें लेकर ईप्या किया करता है। ज्ञानी जीवतो धर्मात्माजनोंसे ईर्प्या नहीं होती 
है । तब वह दोषोंको क्‍यों लोकमें प्रकट करेगा और इस शुद्ध श्रात्मतत््वकी भावनाके कारण 
ऐसा उत्साह जगा रहता है कि. समस्त अपनी ग्रात्मशक्तियोंको जगाये बना रहता है । 

अन्तिम तीन अद्भोंका उपादान--इसी तरह स्थितिकररा अंग्में यह अपने आपको 
रल्तत्रय मार्गेमें लगाये रहता है। कदाचितु कर्मोदयसे कुछ अपने मार्गसे च्युत भी हो रहा 
हो तो भी च्युत नहीं हो पाता । उस वातावरणमें शीघ्र ही अपने ज्ञानबलका आश्रय लेता 
है और श्रपनेको धर्ममार्गमें स्थापित करता है। यह किसका प्रताप है ? शुद्ध आत्मतत्त्वके 
परिचयका प्रताप है। अपने गुणोंमें .वात्सल्य होना; अपने शुद्ध ज्ञान चारित्रके विकासमें 
रुचि जगना--ये बातें भी तो इस छुद्ध ज्ञायक स्वरूपके परिचयसे बनी हैं । वह अपनेको 
प्रभावित करता है, ज्ञानादिकके विकाससे उनन्‍्नतिशील करता है, इसका भी कारण शुद्ध 
ज्ञायकस्वरूपका परिचय है। यों ८ अंगोंका निश्चयहप्टिसे इसमें वर्णान किया है । 

सम्यग्दशनके व्यावहारिक अड़---.एक बात और इन्हीं सब लक्षणोंमें साथ-साथ 
भलक जाती है कि इस निश्चय १रिणामका साधक व्यवहारपरिणाम भी है. निशचय 
रत्वत्रयका साधक व्यवहाररत्नत्रय है । उस व्यवहाररत्नन्नयमें भी शुद्ध जो सराग सम्यर्हृष्टि 
जीव हैं उनमें भी ये सब लक्षण घटित करते जाना चाहिए । सराग सम्यरहष्टि हों, वीतराग 
सम्यग्दृष्टि हो उसमें जो अपने मोक्षमार्गको प्रेरणा मिलती है वह शुद्ध ज्ञानसय गआ्रात्मस्वरूप 
के परिचयसे मिलती है। उस सम्यग्हृष्टिके राग है इसलिए उसे सराग सम्यग्हष्टि कहते हैं । 
राग होनेपर कुछ न कुछ विवल्प होना अवश्यम्भावी है, क्योंकि रागका फल ही है कि 
कुछ विकल्प बनें । यदि सराग सम्यस्इृष्टि जीवके कोई धर्ममार्गेमें चलते हुए विकल्प बनते 
हैं तो किस प्रकारके व्यवहाररूप ८ अंगोंके विकल्प बनते हैं ? सो सुनिये । 

सम्पग्दष्टिका व्यवहार निःशंकित अंग--सम्यग्हष्टिको यह *हृढ़- मिश्चय, है कि 
जिनेन्द्रदेवके परमागम्में जो कुछ वर्णान क्या गया है वह पूर्ण सत्य है । चाहे उन वर्णनों 
का वरणोत न जान सकें, मगर मूलभृत श्रद्धा उसके रहती है। इस श्रद्धाके होनेका मोटे रूपमें 
क्या कारण है ? इस ज्ञानी जीवने सर्वेज्ञ स्वरूपका, ७ तत्त्वोंके विषयमें जिसमें कि युक्तियाँ 
चलती हैं, अनुभव काम देता है, पूर्णा निर्णय किया है कि ७ तत्त्वोंका स्वरूप इस ही प्रकार 
है। अभी स्वर्गोका वर्णान किया जाय तो वह सही वरोन है, इसके जानन्तेका आपके पास 
क्या प्रमाण है ? सिवाय श्रागममें लिखा है इतना ही प्रमाण है। प्रत्यक्ष नहीं दिखता कि 
-स्वर्ग और नरक कहां हैं ? युक्ति भी कोई समभमें नहीं आती है ? कोई वहाँ यया हो और 


समयसार प्रवचन नवम पुस्तक “ ह«रश 


श्राया हो, वह बात करता हो तो उसका कुछ विदेष अनुमान बने । जैसे कि श्रभी रूस और 
अमेरिका वहीं गए, फिर भी निश्चय तो है कि वे हैं । क्या इस ढंगसे स्वगें और नरकका भी 
निश्चय है ? नहीं । इस प्रकारका प्रमाण आगमके सिवाय और कुछ नहीं मिलता, लेकिन - 
इस आगमकी प्रमाणतासे स्वर्ग और नरकका निर्णय करनेका प्रमाण उसके पास दृढ़ है। 

स्वरगांदि परोक्षपदाश्ोंके कथनमें सत्यताके विश्वासका कारए--इसकी हृढ़ताका 
कारण यह है कि सर्वज्ञ निरूपित ७ तत्त्वोंके बारेमें पूर्ण निर्णय किए हैं कि यह कथन सत्य 
है । जो चीज अनुभवमें उतर सकदठी है, प्रयोजतभ्रूत है वह कथत जब रंच भी श्रसत्य नजर 
न झाया और उनके अ्रतिरिक्त चरणानुयोग या नाना प्रकारकी पृद्धतियां, जब उनमें असत्य- 
पता नजर न आया तो सर्वज्ञदेव द्वारा निरूपित ऐसे पदार्थ जो हमारी हृश्से अत्यन्त दूर 
हैं, जिनमें हमारी इन्द्रियाँ काम नहीं देतीं, वे सब भी पूर्ण सत्य ही हैं, क्योंकि जिन ग्रन्धोंमें 
प्रयोजनभूत तत्त्वोंका ऐसा स्पष्ट सत्य. वरोन है उनका अन्य परोक्षविषयक कथन भी सत्य 
है । ऐसे सत्यके प्रणेता रागहेष रहित वीतराग ऋषिसंतोंको,स्वेज्ञ देवोंको ऐसी क्या पड़ी 
है जो भूठमुठ लिख दें। ऐसा, नहीं हो सकता | इस कारण स्वर्ग नरक तीनों लोक इन सब 
की रचना भी पूर्ण प्रमाण है। निःशंकित अंगमें यह व्यावहारिक रूपसे कथन किया जा रहा 
है. कि ज्ञानी जीवको जिनेन्द्र बचनमें रंच शंका नहीं होती । 

परके अयोग्य वचन देखकर भी सबवंश्ञ कथनमें शंकाका अभाव--किन्‍्हों ग्रन्थोंमें ऐसा 
भी लिखा मिल सकता है जो कि एक व्यर्थ जंसी बात हो क्योंकि ग्रन्थ तो बाढ्में अनेकोंने 
लिखे हैं । जो: बृधिसे खिलाफ हो, और अपनेको भूठ जंच जाय तो उस ज्ञानीके मनमें यह 
नहीं आता कि देखो सर्वज्ञदेवने भूठ भी बता दिया, किन्तु मनमें यह आता है कि यहु उनकी 
परम्पराका वचन नहीं है। यह किसीने बीचमें जोड़ दिया है, लिख दिया है, पर सर्वज्ञके 
'घच्च॒नोंमें रंच शंका हो जाय ऐसा ज्ञानी जीवका भाव नहीं है । 

भोश्ंपें इच्छाका अभावरूप निःकाँक्षि। अद्भ--नि:कांक्षित अंगमें भोग विषयोंकी 
वाञ्छा नहीं है +ठीक है, किन्तु वाजञःछा २ तरहसे होती है । एक तो होती हैं लगकर 
सोचकर, अन्तरमें भ्रनुराग करके, और एक वाञ्छा होती है उदयवश, परिस्थितिवश । सो 
ऐसे ज्ञानीको सोचिये जो गृहस्थीमें रह रहा है, दया उस गृहस्थ ज्ञानीके कोई इच्छा ही नहीं 
पंदा होती ? व्यापार चल रहा है, लेनदेन हो रहा है, इतनी बड़ी व्यवस्था बन रही है 
भोजन बना रहा है, दूसरोंको जिमा रहा है, खुद जीप रहा है, दसरोंको जीमनेके लिए बुला 
रहा है, कितनी तरहको सुरक्षाको बातें कर रहा है, दया ये सब बिना इच्छाके हो रहा हि! 
इच्छा तो है उस ग्ृहस्थ ज्ञानोमें, पर एक «] ऐसी इच्छा अंतरंगमें नहीं है कि मैं ऐसा कर 
लू तो सदाके लिए सुरक्षित हो जाऊंगा, इसके बाद फिर मुझ्के कोई भमकट न हीं रहेगी 
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इत्यादिक भाव उसके नहों है; उसके तो ऐसा भाव है कि मुझे यह करना पड़ता है,. मेरे 
करने योग्य काम तो अपने श्रात्मोको * विकल्प समता रुससेः परिपूर्ण आात्मीय- आननदसे 
तृप्त होनेका था, पर उदय और परिरिथति ऐसीं है कि ये सब कार्य करने पड़ते हैं। सो एक 
तो अंतरमें से इच्छा नहीं जगती । हैः 
” धमके फलमें सोगदी, इच्छाका अभाष--दृूसरी बात यह है. जैसे कि. छह ढालामें 
लिखा है वृष धारि भवदसुख वाञुछा माने । धर्मको धारणा करके संसारके सुखोंको न चाहना । 
जिसको संसारके सुखोंमें ग्रासक्ति है: वह इन्द्रिये-सुखकी ओर ही दृष्टि लगाता है। धर्म भी 
करंता है तो उससे सांसारिक सुख मिलता हैः ऐसी. श्रद्धांस करता है। मंत्र जपे,. तंत्र 
करे, पूर्जन करे, विधान करे, त्याग करे, दान: करे: और और भी बड़े-बड़े धार्मिक कार्य करे 
जो भी काये वह करता हैं, इस आाशासे करता हैकि इससे हमें पण्य मिलेगा, सांसारिक 
सुखोंका समागम मिलेगा । ऐसी बात ज्ञानी सम्यस्टष्टि जीवकेःनहीं' होती- है. 
व्यवहारनिर्विचिकित्सित: अंगका पालनं--इंस प्रकार: निविचिकित्सकः अंगमें:सराग 
सम्यस्धष्टि जीवका निविचिकित्सक अंगका पालन -इस रूपमें: होता हैः कि कोई धर्मात्माःजो 
रत्नन्नयका अनुरागी है, आ्रात्मस्वरूपका रुंचियो है; केवल एक ग्रात्महितकी ही: धुनि: जिसने 
बनायी है ऐसे पृज्य ज्ञानी संतोंकी सेवा करते हुएमें कोई अ्रपवित्रतां'मल आदिककी : स्थिति 
हो जायं--जैसे कि कथांमें प्रसिद्ध है. कि एक देंवनें परीक्षा की थी उद्दांयन राजांकी :*किः 
देखें तो . सही कि इसके “निरविचिंकित्सक- अंग है या नहीं ।' सोःउसने साधुका रूप धरकर- 
बर्मन कर दिया, फिर भी उद्दायंन राजाने ग्लानि नहीं की | यहे-तो! बहुतः दूरकी बात- है 
पर सेवा करते हुएमें शरयीरसेः कोई दुर्गन्ध आती हो,ः मंलं चंलेतां हो।'ऐसी भी शंरीरकी 
स्थिति हो-लो. भी ग्लानि न करना चाहिए । और तो' जाने: दो, शरीरकी चमंड़ी / कड़ी हो 
. जाती है, फट सी जाती है, ऐसे .शरीरमें: सेंवाःकरते हुएमें हाथ फेरनेमें कोई लोग  कष्टकां 
ह अनुभव करते हैं, पर कसी भी -स्थितिं हो, धर्मत्मिः पुरुषोंकी सेवा करते हुएमें: कष्ट नहीं 
मानना चाहिए, ग्लानि न करता चाहिए। यह रूप ज्ञोंती पुरुंषका व्यावह्ारिक-निविचिकित्साः _ 
अंगकें पांलनमें होता है । । 
. व्यवहार अमृठदष्टि. अद्धकआ पालन--चौथों अंग हैं- अंमृढ़ दृष्टि |. इस: अमृढ्हृष्टिः . 
अंगके पालनंम सराग संम्यंग्दटि जीवका कैसा व्यावहारिक -परिएंमन है; लोकमें- अनेक 
तानिक मांत्रिक सनन्‍यासी बड़े बड़ें चमत्कार वाले पुरुष, जसे कि श्राोजकल -इसकी प्रंथाः ज्यादा: 
सुनी जाती है.कि कोई ४८ घंटेकी समाधि लगाता, कोई-२४ घंटे की समाधि लगाता, कोई 
. १४-घंटेकी समाधि लगाता और वे अपना प्रदर्शन भो-करते हैं, लोग जुड़ते- हैं; बड़े ग्रांफीसर 
“उन्हें देखते. हैं;..डंदकी प्रशंसा करते हैं। ऐसे चमरकारोंवो देखकर: भी इसः ज्ञानी-पुरुषक 
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चित्त विचलित नहीं होता है कि मुझे » यही चाहिये-। सत्य बात यही है प्रौर तिरनेका 
उपाय भी यही है, कल्याणका मार्ग भी यरी है। ऐसा भाव ज्ञानी पुरुषके नहीं जगता. है.। 

अमृठ रृष्टिके अन्तर्तिंचार-- जो कुछ है, देख लिया, जान लिया, सुत्त लिया, पर. 
हितके सम्बन्धमें तो उसका यह रिशंय है कि आत्मस्वरूपका परिज्ञान होना, विश्वास होना 
और उसही शुद्धस्वहूपमें रमना, इन प्रक्रियावोंको छोड़कर मोक्षका कल्याणका शुद्ध श्रानन्द 
का कोई दूसरा उपाय नहीं है । ऐसे सराग सम्यग्हष्टि जीवको इन प्रसंगोंको देखकर भी हृढ़ 
निर्णय रहता है। वीतराग सम्यग्हष्टि जीवक़े तो ये संब पालन एक निरचयमार्गसे अपने 
ग्रोपके- शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावनामें चलता रहता है | व्यावहारिक रूप श्राता है तो अनुराग 
जगनेपर श्राता है । वीतरागताके भावमें यह व्यवह्ारिक रूप नहीं आता है। 

व्यवहार उपगूहन अज्भ का पालन--उपगू हन॒अंगमें इसे सराग सम्यम्दष्टि जीवका 
ऐसा व्यवहार है कि वह धर्मात्मा पृरुषोंके, दोषोंको अर्थात्‌ धर्मके दोषोंको नहीं प्रकट करता 
है'। धर्म औरः धर्मी कोई भिन्‍त-भिन्‍न जगह नहीं होती है। सो धर्मीके दोषको जनतामें- 

सिद्ध नहीं करता है श्र्थत्‌ धर्मको लांछित नहीं करता है। और इसके उपायमें कितनी 

ही विधियाँ करनी पड़ती हैं उन्हें भी वह करता है। जैसे प्रथम तो यह है कि धर्मात्माजनों 
में कोई दोष हो, न हो उसे तो जानकर कहता ही नंहीं है पर दोष हो भी, तो भी उसे 
जनंवामें प्रसिद्ध नहीं करता और. उन्हीं साधुजनोंको एकान्तमें कहता है, उन्हींसे निवेदन 
करता हैं । 

पवंधा अयोग्य दोप होनेपर पमाजका वर्तेव्य--किसीके दोष ऐसा प्रबल हों जाये 
कि व्यवहारधर्म भी बिगड़ रहा 'हो ऐसी परिस्थितिमें, और अनेक-बार समझाया जानेपर 
भी वह नहीं छोड़ता है अ्रवगुण तो ऐसी परिस्थितिसें वह सबके बीच सम्मति करके निर्णय 
करता है, एक अंतिम परिणाम घोषित कर देता है, यह मेरा साधु नहीं है ऐसा जनताकों 
पता 'हो जाय श्र इसके बाद फिर उनकी निन्‍्दा चले या: अ्रटपट प्रवृत्ति चले तो उससे 
जनतामें यह प्रभाव न हो सकेगा कि इनके धर्ममें ऐसा ही देखा जाता है। हम उन्हें अपना 
साधु मानें, धर्मात्मा मानें ऐसा जनता समझे और फिर दोष हो तो जनता यह कह सकेगी 
कि इनके-धर्ममें ऐसा ही होता है। इसलिए धर्मके लांछुनको दूर करनेके लिए धर्मात्मा" 
पुरुषोंके कितने ही प्रकारसे यत्न होते हैं पहिले छोटा यत्व फिर मध्यम यत्त । जब वशका 
ही नहीं रहा कुछ तो अंतिम यत्व यह है कि साधुवो अयोग्य परिस्थिति हो जाय तो उन्हें 
ग्रलगः कर देना, बहिष्कार कर देना, किन्तु इसे प्रकट देना । जैसे कहीं-कहीं सुना जाता है 
कि किन्‍्हीं साध्षकों कपड़े पहिता दिया । ये विधियां भी कभ्षी-करनी पड़ें तो यह भी उपग हन 
अंगमें शामिल है। धर्ममें दोष है ऐसा जनता ८ र मक्त सके ऐसे प्रयेत्वको ऋऋ्ूते हैं उपगहन । 
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वात्सल्य धौर प्रभावनाका व्यावहारिक पर्लन--वात्सल्यमें यह संग्यर्हृष्टि धर्मात्मा- 
जनोंमें निश्छल वात्सल्य रखता है, सेवा करता है और प्रभावना अज्में उत्सवों द्वारा, 
समारोहों द्वारा' क्रितवी ही प्रकारसे पाठशालाएँ खुलवा १२ ज्ञान दान देकर जैन शासनकी 
प्रगति करना है| संराोग सम्यग्टृष्टिके अनुरागके फलमें ऐसा व्यवहार होता है, सो ये समश्त 
व्यवहार रत.त्रय है। यह व्यवहार अंगका प्रयोग - मिश्चय अंगका साधक है, बाधक नहीं । 
जितने भी रिश्चयधममें प्रतिकूल भाव हैं वे व्यवह्ारधर्म नहीं हो सकते । और जो ऐसे 
हमारे व्यवहारध्म हैं - जो. निश्चयधर्मकी साधनाका अ्रवेसर देते हैं वे सब व्यवहारधर्म है । 
यों श्रष्ट अद्धोंका इंसमें वर्शत किया है। इस प्रसंगंमें श्रब व्यवहार और निश्चयके सम्बन्ध 
में प्रश्नोत्तर है, इसको फिर कहेंगे । ह 

निश्चयनयसे तखकी ंशि--- यदि जेन मतके -रहरयको प्राप्त करना चाहते हो व्यव- 
हारनय झ्ौर निरच्रयनय इन दोनोंके मतकों न छोड़ो, वयोंकि व्यवहारनय छोड़नेसे तो तीर्थ 
'नष्ट हो जायगा और निव्चयनय छोड़नेसे तत्त्व ही नष्ट हो जायगा । विश्चियनय वस्तुके सहज | 
स्वरूपकी दृष्टि कराता है और जैसा सहजस्वरूप मात्र अपनेको रहनेमें कल्याण है, जिसका 
शुद्ध विवास अंतिम साध्य है उसको निश्चयनय लक्षय्में कराता है तो विशइ्चयवयका विषय 
टी न ज्ञात हो, निश्चयनयको छोड़ दिया जाय तो तत्त्व-ही क्या रहा ? 

व्यवहारनयसे तीर्थक्ी प्रहत्ति--भ्रब निश्चयनयके तत्त्वको ज्ञान्से तो जान' 'लिया, 
ग्रब जो जाना गया तत्त्व है उस तत्त्वमें स्थिर होना है श्रथवा यों कद्दो कि जैसा है वैसा ही 
जानते रहना है तो इस स्थितिको करमेकी जीवमें वर्तेमान पर्यायमें सामथ्यें है नहीं, अनादि 
से क्षायोंका संस्कार चला आ रहा है, उचवी वासनाएँ इसको इस शुद्ध तत्त्वकी हृष्टिसे 
विचलित कर देती है, इस जीवका उपयोग विविध झाश्रयोंमें घुमता रहता है। ऐसी स्थिति 
वाले ज्ञानी पुस्षको अब क्‍या करना चाहिए जिससे निशचयनयसे ज्ञात किए हुए तत्त्वपर 
इसकी स्थिरता हो सके । तो उसके लिए इन शब्दोंमें कतंव्य कह लीजिए कि जो फंसाव 
इसके हो गए थे उन फंसावोंसे अलग होना चाहिए । फंसावोंसे अलग होना एकदम बन नहीं 
पाता है सो उन्हें कम करना चाहिए । फंसाव हैं विषय्य और कषायके | विषय और कषायों 
से बचनेके लिए जो अनुकूल कार्य किए जाते हैं उन्हींका ही नाम ब्रत और संयम है । यही 
व्यवहारधर्म है । इससे तीर्थंत्री प्रवृत्ति होती है । 

व्यवहारनयके त्यागसे तीथके उच्छेदकी प्रसक्ति--यह पुरंष चले नहीं तो बड़ी 
अच्छी बात है, और अगर चले तो अपनेकी जीवोंको सबको भुलकर क्या भ्रटपट चलना 
चाहिए ? नहीं | अ्रपनी भी सावधानी, दूसरे जीवोंबी भी ;दृष्टि रखकर समितिपुर्वक चलना 
चाहिए । यह वृत्ति ज्ञानीके बन्दी है इस ही वंत नामे तो ब्रत है, व्यवहारघर्म है। राय 


क्र 
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उठता है इस ज्ञानी जीवके तो वया उस रागसे पारेवारके, कुटुम्बके विषयोंके पोषणामें ही 
लगना चाहिए ? नहीं । राग उठता है तो ऐसी जगह राग लगावो कि जहाँ अपने स्वरूपके 
दर्शनकी अपान्नता न हो । जैसे जो सिद्ध हुए हैं श्रौर जो सिद्ध होनेके प्रयत्नमें लग रहे. हैं 
ऐसे जो परमेष्ठी हैं उदका अनुराग भरा जाय, उनकी भक्तिमें लगें, यही “तो काम करनेमें झा 
पड़ता है ज्ञानीको, यही व्यवहारधर्म है । तो व्यवहार धर्मको यदि छोड़ दें तो त॑ं.थे सब 
समाप्त हो जाएँ अर्थात्‌ तिरनेका उपाय रूतम हो जाय । तत्त्वमें स्थिर होनेका मार्ग नष्ट हो 
जायगा इसलिए व्यवहारधर्म और निशचयधर्म इन-दोनोंको न छोड़ना .चाहिए 

व्यवहारोंकी नानारूपता-जब तंक जेसी बुद्धि है, योग्यता है तब तक उस प्रकार 
का व्यवहार है। व्यवहार भी पदोंकी अपेक्षा नाना प्रकारके चलते हैं | अविरत सम्यग्हृष्टिका 
व्यवहार प्रवतेन और श्रावकका, मुनिका द्यवहार प्रवर्तन जुदा-जुदों है और जो श्रेणीमें 
स्थित हैं ऐसे साधु जनोंको जब तक कि रागभाव हैं उनका प्रवर्तन, व्यवहार और प्रकारका 
है । फिर जब रागभाव समाप्त हो जात+ है, निष्कषाय परिणमन हो जाता है ऐसे प्रश्ुवोंका, 
व्यवहार प्रवर्तत शुद्ध विकास रूप ही है । तो इन दृष्टियोंसे देखा जाय तो जो द्रव्य हैं वे सब 
व्यवहारमें हैं । जीवद्रव्यकों देखा जाय तो यावत्‌ जीव है, वे सब व्यवहारमें हैं, परंतु व्यव- 
हार पदवियोंकी अपेक्षा भिन्‍न-भिन्‍्त- स्थानोंमें भिन्‍त-भिन्‍त प्रकारका है। और पहिले पदका 
व्यवहार छ्लूटता जाता है, फिर श्रागे बढ़नेपर उस पदका भी व्यवहार छूट जाता है। इस 
तरहसे यह व्यवहार छूटता जाता है, अंतम्में शुद्ध ज्ञाताद्रशमात्र व्यवहार रहता है । 

प्रसुका व्यवहार-प्रश्लुके व्यवहारके सम्बन्धसें हम ऐसी चर्चा किया करते हैं कि 
केवली भगवान निश्चयसे तो स्वको जानता है ओर व्यवहारसे परको जानता है। ऐसा 
जाननेके सम्बन्धमें निश्चय ओर व्यवहार वाली बातें केवली भगवानमभें ही नहीं है, हम भी, 
आप भी निशचयसे स्वको जानते हैं और व्यवहारसे परको जानते. हैं । श्रन्तर यह है, कि 
मिथ्याहष्टि जीव तो जिस रूपसें रवको जानता है उस ही रूपमें जानता है और प्रभु जैसा 
रूप प्रभुमें है उस रूपमें जानता है। परप्दार्थोका जानता उपचारसे ही कहा जाता है, 
अर्थात्‌ इस दृष्टिसे इन बातोंकों लेना है कि कोई भी जीवपरपदार्थोमें तन्मय होकर अर्थात्‌ 
परका परिशणमन और अपने परिणमन को एक करके नहीं जानता है इसलिए परका जानना 
व्यवहारसे कहा है । तो जहाँ इससे भी ओर मोटे किन्तु टेढ़े व्यवहार लगे हैं वहाँ उन 
सर्वेजीबोंके विषप्में इस जानन समस्बंत्री निश्चयव्यवहारकों न वताकर प्रश्ञुके सम्बंधमें जानन 
का निरचयव्यव्रहार बताया जाता है।. | 

सर्वे पदार्थोर्मे निश्वयव्यवद्वारसयता--भैय्रा ! व्यवहार तो जब तकः्द्धव्य है तब 
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तक चलता है, पर ज्ञानी जीवकी:अवृत्ति ऐसी. होती है कि वह परमार्थसे .तौ निश्चयका ही 
ग्राशय लिए, है;'और उपायमें यथाथीश्य' व्यवहारधर्म का, आलम्बन 'लिए है, पर उससे ऊँची 
वृत्ति जगनेपर उस :व्यवारसे भी परे हो जाता है । इस प्रकरणमें यह बताया जा रहा है 
कि दोनोंको समभो और जहाँ जैसी पदवी है, जहाँ जैसी स्थिति है उसके श्रनुरूप निश्चय 
मार्गमें बढ़कर बाह्य और व्यवहारनयके आश्रयकों तजिए। यह सब सम्वरपुर्वक निर्जरा 
बताई गयी है। 
निश्चयमार्गमें वढ़नेपर पूर्व पूर्व व्यवहारमार्गका त्याग--इस सम्यग्हष्टि जीवके शुद्ध 
आत्माका सम्यक्‌ श्रद्धान करना, ज्ञान करता-श्रनुष्ठान करता इस रूप निरचयरत्नत्रयके 
प्राप्त होनेपर निश्चयरत्वतत्रयका लाभ होता है और वीतराग जो धर्मध्यान, शुक्ल ध्यान है, 
जहाँ कि शुभ थऔओर अशुभ सर्व प्रकारकी बाह्य वस्तुवोंका श्रालम्बत नहीं है, ऐसी निरविकल्प 
समाधि होनेपर * इचयरत्नन्रयके मध्य परमसमाधिका लाभ होता है। जीवकी ऐसी ,स्थिति 
में जहां किसी भी परजीवविपयक राग न हो, किसी पैरद्रव्यविषयक विकल्प व हो, केवल 
आ्रात्मीय ज्ञानाननंदरससे छका हुआ हो, जो समाधि होती है वह समाधि शत्यन्त दुलेभ है । 
निमोदसे निकलकर दुर्लभ देह पाकर अन्तमें.मलुष्यभवक्की दुर्लभता--देखिए इस 
जीवने बँसी-कंसी <ै्ठ बाते पाते-पाते श्राज यह स्थिति पायी हैं | प्रथम तो निगोदसे निक- 
लना कठिन है | यह निगोद एकेन्द्रिय जीवका एक भेद है। वह निगोद्से निकला तो वाकी' 
स्थावर जीवोंके भवसे निकलना कठित है । निकला तो दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय 
इसमें आना कठिन है, फिर पद्चेन्द्रिय होता कठिन है। पंच्षेरिद्रियमें संज्ी बनदा और बड़ी 
चीज है, संज्ञियोंमें पर्याप्त बन जाना और कठिन बात है । पर्याप्त रुश्ी दोनेपर भी मनुष्य 
बनना. * और, कठिन बात है, मनुष्य भी बन गए तो देशमें कितने मनुष्य है। श्रौर लोग यह 
शंका करते हैं कि हमने तो यह सुना है कि मनुष्य होना बड़े पुण्यका काम है श्रौर आजकल 
जनसंख्या बढ़ती चली जा रही है तो पृण्यवान बहुत उत्पन्न हो रहे हैं क्या ? तो ऐसे 
मनुष्योंकी बात नहीं कही जा रहो है, इसे तो यों समझो कि जिन जीवोंने पुण्य किया ओर 
अच्छे मरुँष्य बनना था, वे विदेहमें या अन्य जगह उत्पन्त होने थे, उनसे कोई दुराचार 
पाप बन गया तो ऐसे पापी जीव. यहाँ पैदा होनेके लिए मानो भेजे, जा रहे हैं । ऐसे मनुष्य 


बन गए तो क्या, न. बन गए तो क्या 
७ (जे ८ ८5 ८ गी हे ण्‌ गे ( --म ष्योंमें भी 
मनुष्यमतमें सी दुल्लभ दुर्लभ स्थिति पाकर भी धर्म ग्रहणकों हुलेभता- मनु 


5 अच्छे देशजाले होना दुर्लभ है, श्रच्छे कुंल वाले होता दुर्लभ है, अच्छे रूप. वाला,होना 


फिर इन्द्रियोंकी सावधाती होना दुर्लभ है, फिर गिरोग होतां दुर्लभ है, फिर उत्ता 


दुर्लभ है कम न डे गै चर रन 
जो मिलता - दुर्लभ है। देखो निगोदसे लेकर कैसी-+सी दुर्लभ चीजें पाते हुए श्राय 


आचररा 
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अपने ऐसी: स्थितिपर श्रा गए, - इतनेपंर भी “ड्रमंका अब) मिलना: ठिन है.।. धर्मका 
श्रवण करने वाले पुरुषों की. संख्या देखों | श्रभी कोई सनीमा होने लगे:चहि:बीहुबलिका 
ही क्यों नः हों तो. कितेनी बड़ी संख्या जुड़ जोयगी, श्रौर बाहुबलिका जूतास्तेंजो कि शास्त्रों - 
में है उसके सुनने बोलें लोगोंकी -रूख्पा देखो :किंतनीः है ? /बिल्कुल-ही:कम संख्या: हो. जाती 
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बुद्धिमें उस बातका समा जोन यह दुलेभ चीज है।. | । ह 
| घंमग्रहण करनेके-बाद भी दुलभ हुलभे साधना पाकर अंन्तम सेंसाधिकी ुलभता[--- 
भैया | धर्मको ग्रेहण भी-कंर लिंग्रों तो अवबे-उस चीजकी धारणों बनाए रहता, भूलना नहीं 
यह तो और दुर्लभ -बात-है। मान लो वैसा ज्ञात भी" करें लिया जाय तो उसका अ्र॑द्धीत... 
होना कठिन है-। यहे ऐसा ही है, - अन्य प्रकार नहीं है- ऐसा विश्वास भी हो जाये, अ्रेद्धान 
भी हो जाय तो उसपर चलना योने संयेग्रका. पालंत करना कठिन हैं। संयममें भी: लेंगे. 
जाय तो विषय-सुंखोंसे -विल्कुल मुखे मोड़ लेनां यह कठिन' है'।:- विषंय सुखोंसे सुख मोड़ः भी 
लिया: तो क्रीधींदि केषाय ने आएं यह बीत कठिन है । जैसे मान लो साधु हो गए, विषय. 
सुखोंसे मुख भी मुड़ चुका, ये सारी..बाते” भरा गईं पर क्रोंध:केषाय रंचे भी नं हो यह और ' 
केठिन है | इतनी भी बात हों-झोर ऐसी ही धारणा बनी रहे यह श्र कंठिन- है और फिर 
सबसे भअत्यस्तें केठिन है समाधिमरंणा। सेव कुछ हो गंया पर संमाधिपूर्वके अंत मरण न. 
हों संका, क्लेंश, संवलेश ही बनें रहे तो ऐसे समंयमें 'चित्त चलित हो जाता है; श्र चाहे 
. जो क्लेंश हों पंर चित्त चलितं ने हो; सेमाधिमरण हो यंह कितनी कठिने बातःहै 2? 
| दुलभ सिंद्धिकें वे।धकाम मूल बाधक मिंथ्यात्वं भांव॑--परम्परासे बड़ी दुलेभ: दुर्लभ - 
शाम प्रबले”हो गया; पंहिले 'तो-मिथ्यात्वः देखो कितना प्रबंस हैं? सबकों देंखों तो कोई 
किसी धुनमें है; कोई किसी धुनमें हैं। ये अच्छा -फैशन बंनाकर-सुन्दर कंपड़ोंसे संजकर, केश 
सजाकरें तिसपरं भी मनको. संतोष नहीं होता तो मुखंपर पाउडर लगाकर, श्रोठोंसें  लॉल 
लाल लिपिस्टिक लगांकर निकलेतो हैं। उन बेचारोंकों क्या यहं पता नहीं है कि. देखने वाले 
तो आखिर यह सोचते होंगे कि देखो कैसी यूखंता है, इस प्राकृतिक शरीरको भुलकर-रंखि 
ओर रंग लपेटना, इंनकीं व-सी दृष्टि: है ? इस गअज्ञानताको यों देखने वाले: जानते होंगे. ? 
सरे मनमें हमारी मुखेतापर हसंतें होंगे ऐसी बांत शांयदे वे जान॑दी भी होंगी, मगर फिर: 


छ् 


दुलभ सिड्धिके बाधक विषय, कंपाय व जिदनं--फिर विषय -कषायोंक्रा भाव प्रबल- 
हैं, फिर: ख्यातिका, पूजांकों, वेभव लाभकां, भोगोंको :-इंच्छाका; निदान  बंधका-ये -संमेरंत 


भरे ह '... समयसार प्रवनन नवग पुरतक 


विभाव प्रवल हैं, तब श्रत्यन्त दुल भ जो धर्मका धारणा है, संयमका पालन है, तपस्यावी 
भाव॑ना है, समाधिमरणवो भावना है, थे कहत्ि जगें । सो दुलंभस दुर्लभ इस स्थितिकों 
प्राप्त करके भी न चेते तो,यह जानना चाहिए: कि बह़त ऊंचे चढ़ा हुआ व्यक्ति गिरे तो उसे 
उसके चोट।लगती है इसी प्रकारसी ऐसे गर्न॑, , ऐसे कुल, ऐसी सम्पदाको-पाकर भी यदि 
विपयोंसे पतित ६०, कपायोरो पतित १ए तो समभो कि हमारी इतनी निम्नदशा हो जायगी 
जितनी कि रिम्त दशा असज्ञीकों भी मरतेके बाद रहीं मिलती है । कि 
+ मरकर मलुप्यका सर्वत्र गमन संभव--शअ्रसंश्ी पस्चेन्द्रिय जीव पह्चिलि नरकसे नीचे 
' जाकर उत्पन्न नहीं होते हैं, भौर ये कर्मभूमिया मनुप्य मरकर छवें नरक चले जायें, निगोद 
चले जाएँ शोर सिद्ध वन जाएँ, इनकी समस्त गतियां खुली हुई हैं। मनुप्यकी तरह किसी 
जीवको सव जगह पैदा होनेका श्रवसर नहीं है । देव मरकर देव नहीं होगा, नारकी नहीं 
बनेगा, भोगशभूमिया न बनेगा, वह वर्मभूमियामें ही श्रायश॥ा । कुछ देव मरकर एकेन्द्रिय भी 
हो सबते हूँ । इसी प्रकार सभी जीदोंकोी कद है कि मरकर वे कुछ ही भवोंमें पैदा हो सकते 
जहर मनुष्य भवके लिए बंद नहीं है। कौनसा ऐसा पद है, कोनसा ऐसा स्थान है जहां 
मनुष्य उत्पन्त न ही सके ? ९ ु | 
रत्मश्रयद्वी उत्पत्ति और इंद्धि-भैया ! दुलंगसे दुर्लभ ऐसे साधनोंका अवसर पाया: 
, है तो इस- श्रवसरकों पाकर अश्रब ऐसा यत्न करना चाहिए कि हित हो, समाधिमरण हो 
और अपने स्वरुपमें स्थिति हो । इस वबातके करनेमें साधक संयम है | भाचंरण विना: कुछ 
वात नहीं हो सकती । जहाँ सम्यग्दर्शन-शुरू होता है श्राचरण भी उसी समयसे शुरू ही “ 
जाता है। सम्यग््ाव, सम्यस्दर्शन, सम्यक्चारित्र-इन तीचोंकी उत्पत्ति किसी न किसी रूपमें 
एक साथ होती है । फिर अरुब्रत है, महाव्रत है, ये विशेष॑ताएँ चलती हैं पर अंकुर तीनोंका 
एक साथ होता है । सम्यगशनमें सम्यन्दर्शन तो है ही, ओर सम्यस्ज्ञान हो गया, ज्ञान- तो । 
था ही, सम्यवत्व होते ही वह ज्ञान सम्बक कहलाने लगा शोर सम्यग्दर्शन होते ही स्वरूपकी 
: दृष्टि हुई, प्रतीति हुई, इस प्रकारका स्वहूपाचररा भी हुआ । कुछ तो तत्त्वपर दृष्टि गई। 
तत्वपर हृष्टिके लगनेक्रा नाम आचरण है। अब चारिश्र यह बढ़ाना है कि वहाँ स्थिर रह 
सके। | “ है 
हर जञातत्वकी स्थिरतारूप सम्यक्‌ चारित्र--स्वरूप सम्बोधनमें जहाँ सम्यग्दशन, का 
:* ज्ञान व सम्यक्‌ झारित्रका लक्षण कहा है वहाँ बताया है सम्यकूचारित्रके लक्षणमें कि 
'रहनेकी स्थितिका माम सम्यक्चारिव है। तो वास्तवमें चारित्र देहकी ,क्रिया 
् का धर्म है। चारित्र तो जो आरात्माका शुद्ध स्वरूप है उस शुद्ध 


के हो जानेका नाम चारित्र है, चारित्रका आधार है, आह्दा 


ज्ञाता द्रष्टा बने रह 
नहीं है, वैयोंकि वह वो आत्मा 
_ स्वरूपमें ही उपयोगकी स्थिरता 
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है, देह नहीं है, वर्योकि च्वरित्र- गुणा हैं श्रात्माका, इसलिए: चारित्रका विकास झात्मामें 
होगा, चारित्रक्रा विकास आत्मावी परिशतिसे होगा... ८: 5 तह 
:7 , 6 वपवहारचारित्र धारण करनेका काए-- प्रश्त-व्यवहारचारित्र क्यों करता :होता 
है ? उत्तर-व्यवहारचारित्र धारण करनेका कारण यह है कि हम विषयकषायोंसे, मलिन 
हैं तो जब हमारे संस्कारं विषयकषायरूप बने हुए हैं तो राग तो बराबर चल रहा है ना; 
तो उस-रागका कहाँ उपयोग हो ? उपयोग- तो करना हीः होगा, ऐसी स्थितिमें रागका 
. उपयोग विषयव षायोंमें न हो किन्तु ऐसे परद्रव्योंमें हो जो शुद्ध हों, जिनमें किया हुआ 
अनुराग हमें भुुलावेमें न डाले; जो वास्तविक चारित्र है उसके धारण करनेकी पात्रता बनी 
रहे, वहाँ राग- करेंना चाहिए । इसीके फलमें दयामें, अहिसामें, गुरुभक्तिमें, देवभक्तिमें राग 
होता है तो यह राग उस अशुभ भावके काटनेके लिए हुआ, इस लिए यह व्यवहार धर्म 
किया जाता है । 

व्यवहारचारित्रकी स्थितिमें भी लक्ष्यकी सावधानीकी प्रधानता--इस च्यंवहार धर्म 
को करते हुए प्रत्येक ज्ञानीको, प्रत्येक ब्रतीको यह ध्यान रंखंनो चाहिए कि हमारा व्यवहार 
धर्म करनेका लक्ष्य है निश्चयतत्त्वमें उपयोगकों स्थिर बनां लेना । इस लक्ष्यका-यदि पता 
न हो तो व्यवहार धर्म विडम्बना बन जाता है। शोर इस*लक्ष्यका-पता हो- तो व्यवहारधम 
हमारे चारित्रमें साधक्‌ हो.जाता है। इस प्रकार परम्परासे दुलंभसे दुर्लभ ऐसी, स्थितिमें - ' 
आए हैं । इस स्थितिमें आकर हमें समाधिमें प्रमाद्‌ नहीं करना चाहिए । 

7 “7: सम्पस्वष्टिका निम ल ज्ञॉनप्रकाश और ग्रंदाप--अब इस अधिकार के प्नंतमें श्रमृतचंद्र 

जी सूरि एक कलशमें कह रहे हैं--रुन्घन्‌ बंधं नवमिति निजे संगतोध्ष्टाभिरज्रै:, प्राग्बद्धं तु 
क्षयम्ुपनयच्‌ निर्जरोज़्जुम्भरोन | सम्यस्हृष्टि: स्ववमतिरसादादिमध्यान्त मुक्त, ज्ञानं भुत्वा चटति 
गगनाभोगरज्ज विगाह्म । सम्यग्हष्टि जीव स्वयमेव अपने निजी रसमें मग्त होता हुआ आदि 
मध्य, अंत कर रहित सर्वव्यापक एक प्रवाहरूप धारावाही ज्ञान होकर श्राकाशवत्‌ निर्मल 
निलेप शुद्ध ज्ञानप्रकाशके निःसीम भृमिमें प्रवेश करके, अपने सहज स्वाभाविक विलाससे 
विलास करता है। ऐसा सम्यग्हष्टि जीव नवीन बंधक्रो तो इस ज्ञान और, वैरास्यके बलसे 
रोकता है श्रोर पहिलेके उन बंधनोंकों निश्चय भ्रष्ट अंगोंकी वृत्ति द्वारा नष्ट करता है। 

धर्माश्रय्म प्रमादी न होनेका करेच्य--सो भैया ! भ्त्यन्त दुर्लभ रूप इन बंधोंको 
प्राप्त करके भर्थात्‌ सस्यसज्ञान, सम्यस्दर्शत, सम्यक्चारित्रको प्राप्त करके यदि यह जीव 
प्रसादी होता हैं तो संसाररूपी भयावह बनमें फिरता है, वह जीव बेचारा अ्रसहाय बराक 


- बनकर चिरकाल तक संसारमें परिभ्रमण करता है । भरत: इस उच्चतर स्थितिमें हंम सबको - 
ः धर्मोश्नय करनेमें रंच भी प्रमादी नहीं होना चाहिय्रे | 


